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वालकोको चरखे तैयार करके देने पडेंगे। माल टूटे या व्रिगदे तब भुसे 
सुधारनेके लिओें वालकोको दूसरेकी मदद चाहिये। यानी वे परावलठवी 
रहेगे। तकली तो स्वय भी वना सकते हूँ । वसा करनेमे ओुन्हे सेल 
और काम दोनों मिलेगे । दो कामोके बीचके समयमे खेतमे, घरमें, 
सभामे जहा भी चाहों तकली चलाओ जा सकती है। यदि भिल्षक 
पाच मिनटके लिये बाहर जाय तो अतनी देरके लिग्रे चरखा खोल 
कर चलानेका वालकोका मन नहीं होगा, लेकिन तकली तो वे तुरत 
ही निकाल कर चलाने लगेगे । 


अिसके अलावा, जिस प्रब्नके पीछे यह विचार मालम होता है 
कि तकली कुछ दिनके लिगे है और चरखा हमेशा रसनेकी चीज 
है। यह भूल है। तकली और चरखा दोतो खादीके कार्यसाथक हूँ 
और दोनोका असमें सदाका स्थान है। वस्त्स्वावकबनके लिओ चरसेका 
ही होना जरूरी नहीं है। मजदूरी पर कातनेवालेके छिझ्लें चरसा 
अनिवार्य माना जायगा। लेकिन अुसमे तो भायद वर्तमान चरसेका स्थान 
मगन चरखा ले सकता है। सादे चरखेके और मगन चरसेके 
आ॒त्पादनममे वडा फर्क तो रहेगा ही। असी प्रकार तकली और चरफेके 
बीच भी रहेगा । फिर भी, तकछीकी जो गति आज सिद्ध हुओ है 
वह अितनी तो है कि असे वस्त्रोत्पादक यत्रके सपमे तुच्छ नहीं कहा जा 
सकता | तकलीका कुशल कतवैया चरखेके साधारण कवतव्वेग्रेको स्पर्धामे 
हरा सकता है। विनोवा तकलीको जो वस्प्रपूर्णा कटते हैं, बह फोजी 
अनका तकलीके लिओ पागरूपनकी हद तक पहुचा हुआ अुत्याह नहीं हैं, 
बल्कि मेक गणितथास्त्री और शिक्षाभास्त्रीके अनुमवोका निचोट 

हमारी शिक्षाका भेक दोप यह है क्लि हम दाहिने हायसे या 
वाये हाथसे काम करनेवाले बन जाते है। बह हमें दोनों शायोसि 
काम करनेकी आदत नहीं डालती) पह दोष साहीगों दोतों ग्गाप्से 
चलानेका अभ्यास करनेसे दर हो जायगा। तब पर रनसातन एफ 
ध्यान नहीं दिया, यह मुझे थोवा नहीं साखस हाता। 
दि वि-० 


अंसा दिखाओ देता है कि मानव-जाति व्यापार, युद्ध, 
सुलह-गान्ति, विज्ञान और कलाके कार्योमे तल्‍लीन है। परल्तु 
मानव-जातिके लिओ सच्चा और मभहत्त्वका कार्य तो भेक ही है, 
ओर वही कार्य वह करती है। बह कार्य है जिन नैतिक 
सिद्धान्तोके आधार पर वह जीती है, अुतका साक्षात्कार करना । 
नंतिक सिद्धान्तोका अस्तित्व अत्यन्त प्राचीन कालसे चला 
आया है। मानव-जाति अपने छाभके लिये अन्हें केवल 

विदाद (5अनका स्पष्ट ज्ञान) कर लेती है। 
-- टॉल्स्टॉय (तब क्या करेगे? से) 
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न होय जे देवा असुरां। 
तें तुझें करणे दातारा। 
समर्थ न देखो दुसरा। 
तुजवाचूनि ॥ 
आणिका कवणा नमस्कारूँ। 
कवणाचे स्तवंन. करूँ। 
जयजयाजी श्री गुरु । 
अगाघ महिमा || 
तुज विण अन्य न देखो कोणी | 
म्हणोनि आणिकाते न मानी । 
हा मस्तक तुझिये चरणी। 
ठेविला सत्य ॥ 
(परमामृत ) 


अस्तावना 


लगभग १७-१८ वर्ष पहले जब मैं कॉलेजमें पढता था, तब 
हमारे देजकी प्रायमिक तालीमके प्रश्नने पहले-पहल मुझे आकर्षित किया 
धा। जिस तरह सानतीय गोखलेजीके थोडे मिनटके सहवासने भाईश्री 
करसनदास चितव्ठियाके जीवनका रास्ता ही बदल डाला, अुसी तरह 
अुनका प्रायमिक तालीम सम्बन्धी मसौदा मेरे जीवनको शिक्षाके क्षेत्रमे 
ले जायगा, वैसा तो अुस समय नहीं छूगता था। परत्तु अुसने मुझे 
जिस विपयर्में विचार करनेकी प्रेरणा अवश्य दी थी। 


मझे याद नहीं आता कि असी ही किसी बाह्य प्रेरणासे में धर्ममे 
रस लेने लगा होअू। धर्मके सम्बन्धर्में तो यही कहना चाहिये कि धामिक 
माता-पिता और स्वामीनारायण सम्प्रदायके सन्‍्तो द्वारा डाले हुभे 
संस्कार मुझमे अपने-आप खिलते और विकसित होते गये। 

कॉलेजर्में रुस समय सपत्तिशास्त्र और विज्ञानशास्त्र मेरे बड़े 
प्रिय विषय थे। 

जिन सबके फलस्वरूप मेरी यह श्रद्धा हो गओ थी कि हमारे 
देशके सारे दुख दूर करनेके आुपाय चार प्रकारके हैं अनिवार्य 
प्राथमिक तालीम, धर्म-प्रचार, विज्ञानकी सहायतासे चलाये जा सकते- 
वाले छोटे-छोटे अुद्योग तथा देशकी आशथिक स्थितिका अध्ययन। 

परन्तु यह नहीं कहा जा सकता कि जिन चारोके बारेमें मुझे 
कोओ तात्तिक विचार अुस समय सुूझे थे। अितना स्मरण है कि 
अस समय विद्याथियोकी ओक सभामे प्राथमिक तालीमके बारेमें मेने 
जो निवन्ध पढा था, असमें अभ्यासक्रमकी ओक योजना भी बताओ 
थी। असमें मातृभाषाकों स्थान दिया गया था, हिन्दीकों स्थान दिया 
गया था, धामिक शिक्षणकों स्थान दिया गया था और अंद्योग-धन्धोको 
स्थान दिया गया था | परल्तु मेरा खयाल है कि सारी योजना 
परम्परागत मार्ग पर ही बनाओ गज होगी। मुझे स्वय तो शिक्षणका 


हि 
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कोओ अनुभव नहीं था। अजिसलिके सारी चीज दूसरोके विचारोका 
निष्करषं होगी अथवा तकंसे खोजी हुआ होगी । 


अुस समय मेरा यह विश्वास था कि धामिक शिक्षणका अर्थ है 
स्वामीनारायण धर्मका प्रचार। परन्तु भिन्न भिन्न सम्प्रदायोके श्रोता- 
वर्गके सामने असा कहनेकी मेरी हिम्मत नहीं थी। जिसलिओें जिन 
नैतिक गुणों पर स्वामीनारायण सम्प्रदायने जोर दिया था, अन गुणोकी 
तालीमको में धामिक शिक्षण कहता था । परन्तु मनमें यह धारणा 
रहती थी कि ये गृण स्वामीनारायण सम्प्रदायके प्रचारके बिना और 
किसी तरहसे समाजमे आनेवाले नही है । अत: सहजानन्द स्वामीके 
धर्मको मैं नैतिक गुणोका निष्कर्ष मानता था । 


असके बाद ८-९ वर्षका समय चला गया | जिस बीच भिन 
विषयोमें मेरी कुछ दिलूचस्पी तो बनी रही, परन्तु यह पता नही था 
कि अिसी क्षेत्रमें मेरे जीवनका प्रवाह घूमेगा। मैं गाघीजीके सम्पर्क 
आया और अपनी जिस चित्तवृत्तिका मुझे स्पष्ट भाव नहीं था, 
अुसका स्पष्ट भाव हुआ। 

स्वामीनारायण सम्प्रदाय. और प्राथमिक तालीमके प्रचारकी 
पुरानी वासनायें फिर जाग्रत हुओ । जिन दो प्रकारकी वासनाओके 
कारण वर्षों तक मैने यह आशा रखी कि स्वामीनारायण सम्प्रदाय द्वारा 
ही ओेक विद्यापीठकी स्थापना की जाय, जिससे जेक पंथ दो काज 
सिद्ध हो जाय। लेकिन सम्प्रदायका वातावरण अैसी श्रवृत्तिके अनुकूल 
नही था। और जैसे किसी दूसरे व्यक्तिको में जानता न था, जो मरी 
जिस काममें सहायता करता । जिसके अछावा, न तो मुझे बर्मके 
तत््वोका अनुभव था और न तालीमका कोओ अनुमव था। अत 
मैने मिस निरचयके साथ आश्रमर्में प्रवेश किया कि वहा रहकर 
में यह अनुभव प्राप्त करूंगा। 

आश्रममें कुछ समय तक मैने शिक्षकका काम किया । अभी 
तक मझे तात्त्विक विचारोकी कोओ दिशा सूझी नहीं थी। परन्चु 
दो बातोंका निश्चय हो गया था (१) शिक्षकके रूपमें में अयोग्य 
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हूं; (२) पमंश्ञास्त्रोके अध्ययनसे घर्म कोओ अलूग ही चीज है, 
जिसका ज्ञान ब्नह्मनिप्ठ सदगुरुके विना प्राप्त नहीं हो सकता। 


शिक्षकके रूपमें मेरी अयोग्यता आज मुझे जैसी दिखागी देती 
है, वैसी बुस समय विलकुल नहीं दिखाजी दी थी। भुन दिनो मेरा 
खयाल था कि मुझे शिक्षा देना नही आता, क्योकि में वहुश्रुत नही 
हूँ, मुज़्में ज्ञान देनेकी कला नही है या मेरी आवाज तीखी है आदि 
जादि। लेकिन बुन दिनो मुझे जिस वातका स्पष्ट पता नहीं चला 
था कि शिक्षकके रूपमे मेरी अबोग्वताका असर कारण यह है कि 
में स्वयं तालीम पाया हुआ नही हू। 


मूतकाल पर आजकोी दृप्टिसि विचार करने पर मैं देखता हू 
कि प्रायमिक बौर घामिक तालीमके वारेमें मेरा अत्यन्त आग्रह होनेका 
कारण यह था कि मैने स्वय यह दो प्रकारकी तालीम नहीं पाओी थी । 
जब तक अपने भीतरकी जिन कमियोका मुझे स्पप्ट भान नही था, 
तव तक भुनके प्रचारके वारेमे मेरा आग्रह भी तीत्र नही था; जैसे- 
जैसे ये कमियां मुझे अधिक खलने लगी, वैसे-वैसे अनके प्रचारके वारेमें 
मेरा आग्रह भी तीब़से तीत्रतर होता गया। अलवत्ता, यह ज्ञान मुझे 
बिलकुल नहीं था कि मेरे अन्दरकी कमिया ही मुझे वाहर दिखाओ 
देती हैं। 

पाठकोको लगेगा कि ओक वर्गेसे दूसरे वर्गर्में चढते हुओ बी०ओ०, 
बेल-जेल० वी० तक पहुचा हुआ मैं यह क्‍या वकता हू कि मैं प्रायमिक 
तालीमसे वचित था। धर्मका ज्ञान मुझे नही था, यह बात शायद पाठक 
स्वीकार कर लेंगे, परन्तु यह वात वे सभवत. नही मानेंगे कि मैंने 
प्राथमिक तालीम नही पाओ थी। मैं पढा-लिखा था, जिससे मेरा जिनकार 
नही । फिर भी मेरी प्राथमिक ताछीम --- सम्पूर्ण ताछीमका मूल आधार, 
जिसके विना सारा शिक्षण रेतमें बनाये हुओ मकानकी तरह भयंकर हो 
जाता है--पूरी नहीं हुओ थी। यह वात मुझे समझानी पढडेंगी। 

मैं कुछ विद्याथियोको जैसी आदर तालीम देनेका जिरादा रखता 
था, जिससे वे भविष्यमें देशके आदर्श सेवक वबनें। मातृमापाका ठोस 
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ज्ञान, हिन्दी, सस्क्रृत, अंग्रेजी, अितिहास, भूगोल, गणित, जमाखच 
या हिसाब-नवीसी, संगीत, प्रार्थना आदि विपयोकी शिक्षा लेकर विद्यार्थी 
आदर्श नागरिक बनेगे, असे मेरे महसे निकलनेवाले सिद्धान्त तो नही 
परन्तु अन्त करणके वि्यार मालम होते थे। परन्तु मेने देखा कि ये 
सव तो अलरूग अलग विद्यायें हैं। असी विद्याये तो अनंत हो सकती हैं । 
और यह निश्चय करना कठिन था कि असी कितनी विद्याओके ज्ञानसे 
विद्यार्थी आदर्श नागरिक बन सकते है। जितने विषयोकी गरिनतीके 
क्या कारण है, यह मैने अुन दिनों ओक लेखमें समझाया था। लेकित 
आज मै देखता हू कि अन व्गरणोके पीछे यदि कोओ सिद्धान्त रहा 
हो, तो असे में अस समय समझा नहीं था। में केवल जितना समझ 
पाया था कि शिक्षण देनेमे कडा परिश्रम करनेके बावजूद मुझे और मेरे 
विद्याथियोको सन्‍्तोष नहीं होता था। रोगी मनुष्य जिस तरह रोगकी 
बेचैनीमे करवट बदलकर, अिस ओरका तकिया आुस ओर रखकर, लेटा 
हो तो बैठकर और बैठा हो तो लेटकर, अथवा मान्वाप या भगवानको 
पुकार कर चैन पानेकी कोशिश करता है, भुसी तरह हम लोग वर्ग बदल 
कर, समयपत्र बदल कर, विषय बदलकर, अपने दोषोके लिओ विद्या- 
थियोको दण्ड देकर और शारीरिक दण्ड देनेमें अनीति मालूम होने पर 
अपवासके वहाने आओन्हे मानसिक दण्ड देकर सन्‍्तोष पानेका मार्ग 
खोजते थे। परन्तु रोगकी जडकी कोओ दवा ध्यानमें नहीं आती थी। 
अस रोगकी जड यह थी। मुझमें और मेरे विद्याथियोर्में असा 
कोभी तात्तिक भेद नहीं था, जिससे हम दोनोमें यह फर्क किया जा 
सकता कि वे तालीम लेने लायक हैं और मैं तालीम देने लायक 
हमारे विद्यार्थी आपसमें रछूडते-झगडते थे, थ्रेक-दूसरेसे भीर्ष्या करते 
थे, कओऔ वार वागयुद्ध पर और कभी कभी मार-पीट पर भी आुतर आते 
थे। अमी तरह हम शिक्षक अथवा व्यवस्थापक भी आपसम लड़ते थे, 
भ्ेक-दूसरेसे ओर्प्पा करते थे और कओी वार वाग्युद्ध पर आतरे भाते 
थे। हमारे बीच मारतमीटकी नौवत नहीं आती थी, अुसका अंकमात्र 
कारण यह था कि हमारे पास अधिक तेज फलवाला वाण था; वह 
था मर्ममेदी वाणीका बाण। बालकोने आपसमें जो मास्सीट की थी, 
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अुसका आज अन्हे स्मरण होगा या नही यह शकास्पद है। परन्तु हमारे 
वाग्वाणोके घाव तो जीवन भर याद रहनेवाले थे। बारूकोकी दृष्टिसे 
सोचा जाय तो आनके झगडोके विषय हमारे झगडोके विषयोसे अनके 
जीवनमें कम महत्त्व नही रखते थे। बालक अपने विषयोकी तुच्छताकों 
समझ नहीं सकते थे। और हमारे विषयोकों तो हम तुच्छ मान ही 
कंसे सकते थे ? 

अिसके सिवाय, बालक जिन वस्तुओसे खुश होते थे, अओुन्ही 
वस्तुओसे हम भी खुश होते थे। अन्हे मिष्टान्न अच्छे छगते थे, तो 
हमें भी अच्छे ही छगते थे। आअन्हे सगीतमें आनन्द आता था, तो 
हमें भी असमें आनन्द आता था, भिसीलियओं तो हम अन्हे संगीत 
सिखानेको ललचाते थे। यदि हम दोनोके बीच कोओ भेद था तो 
अितना ही कि आअनमें जो विषयेन्छायें नहीं थी वे हमारी बडी 
अुम्रके कारण हममे थी। हमारे विंद्यार्थी गर्मकि दिनोमे भर 
दोपहरीमें मस्त खेलते थे, परन्तु हमारी चमडी बहुत नाजुक थी, 
वह धूप सहन नहीं कर सकती थी। काम-वासनासे विह्लुछ होनेका तो 
हमारा ही हतभाग्य था। अधिकारकी छालसा और मान-अपमानके 
झगडे अआनकी अपेक्षा हमारे वीच ही अधिक तीत्र थे। 


आश्रमकी साय-प्रार्थनामें स्थितप्रज्ञके लक्षणोवाले गीताके इलोक 
बोलनेका रिवाज है। में देखता था कि 


१ अिन्द्रियाणि प्रमाथीमि हरन्ति प्रसभ मन । 

२ ध्यायतो विषयान्‌ पुस संगस्तेषृपजायते। 

३ मजिन्द्रियाणा हि चरता यन्मनोथ्नुविधीयते। 

तदस्य हरति प्रज्ञा वायूर्नावसिवाभसि।।! 

४ अिच्द्रियस्थेन्द्रियस्यार्थे रागढ्वेपी व्यवस्थितो। 
आदि इलोक जितने वालकोको छाग्ू होते अतने ही हमें भी लागू 
होते थे। क्रोध, लोभ, ओषछ्पा आदि विकार जिस प्रकार बालकोको 
विवज्ञ कर देते थे, आसी प्रकार हमे भी विवश कर देते थे। भेंद 
विकारोका नहीं था, केवल विकारोके प्रत्ययो --- निमित्तों --- का था । 
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मैंने देखा कि जिस विपयमें ओक ओर बालक और दूसरी 
ओर यूनिवर्सिटीकी दो-दो डिग्रिया रखनेवाले, युरोप या अमेरिकाके 
डिग्रीधारी, कवित्वकी ख्यातिवाले, संगीतके निष्णात, भिन्न भिन्न 
प्रकारकी कारीगरीमें कुशल, कलछाकी दृष्टि रखनेवाले, तत्त्वज्ञानके 
अमभ्यासी, योगके अभ्यासी, अवधानी, विधिवत्‌ देवपूजा करनेवाले, 
साधुओकी भोजन करानेवाले, ब्रह्मचारी, संन्यासी, देशके लिग्रे या 
सम्प्रदायके लिझे जीवन अपण करनेवाले जवान, बूढे, स्त्री, पुरुष --- सब 
अंक ही मिट्टीके पुतछे हैं। अिन विकारोकी गुरामीसे न तो स्वतत्र 
प्रजाये मुकत हैं, और न परतत्र प्रजाये। 

बेक वात और। आश्रमकी शालाके प्रयोगोके दिनोमें परिवारके 
कुछ वालकोको भी हमने साथ रखा था। भुनर्मे आश्रमवासियोके वालक 
भी थे। दूसरे छोगोने भी कुछ बालक हमें सौपे थे। मैने देखा कि 
वहुतसे पिताओने परेशान होकर अपने बालकोको आश्रममे रखा था; 
मुन्हे अपने वालकोंसे सतोप नहीं था; वे हमारे द्वारा अुनमे सुधार 
कराना चाहते थे। जिस सम्बन्धमें बहुत वार वे हमारे पास आकर 
बालकोंके बारेमें चिता प्रकट करते थे और हमारी “सलाह” मागते 
ये। माता-पिताके साथ हुओ वातचीतसे मुझे पता चलता था कि पिता- 
पुत्रंके वीचके असन्तोपकारक सम्बन्धों और पुत्रोके दोषोका कारण धरका 
वातावरण ही था। भछ्े ही पिताको वालकोकी आुमग, आत्साह, खेलकूद 
वर्गरा किसीके साथ सहानुभूति न हो, किसी दिन भी अन्होने वालुकोको 
प्रेमसे अपने पास वैठाने जितना मनको आुदार न किया हो, स्वय कैसा 
भी व्यवहार करते हो और चाहे जैसी आदतें रखते हो, चाहे जैसे 
हलके धाब्दोसे वालकोका अपमान करते हो, अव्यवस्थित रहते हो, स्वयं 
अपनी पत्नीके साथ चाहे जैसा व्यवहार करते हो, लूयमग पुत्रकी आयुकी 
लड़की ब्याह कर ल्वये हो, अपने रहन-सहनमें कोओ सुधार करनेकी 
छिल्छा न रसते हो, फिर भी वे यह चाहते श्रे कि अुनका बालक विनयी, 
पर्िक्षिमी, सयमी और सवको पसन्द आने छायक वन जाय। “हमारा 
जीवन तो जब गया, पर हम चाहते हैं कि ये बारूक सुधर जाय  --- 
अवकी मगर साथ मुझे विचित्र मादृम होती थी और मैने ओक-दो पिताओसे 
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कहा भी था कि जब तक आप न सुधरेगे, तब तक आपका लड़का 
नही सुधर सकता। फिर भी जैसा हो सकनेकी मुझे आशा तो थी। 

परतु माता-पिता या पालकोके लिओ जिस नियमको में ठीक 
समझता था, वही नियम मुझे भी लागू होता है, जिस चीजको मैं अुस 
समय समझ नहीं पाया था। जिस प्रकार बाहरके बालक अनके घरका 
वातावरण शुद्ध हुओ विना आश्रमके ४-६ महीवोके सहवाससे सुधर नही 
सकते, आसी प्रकार मेरी देखरेखमें रहनेवाले बालक मेरे घरका वाता- 
वरण शुद्ध हुओ विना वैसे नही बन सकते जैसे वननेकी मैं अनसे अपेक्षा 
रखता हूं --यह बात मेरी समझमें नहीं आ पाती थी। जिसलिशये 
मेरे और मेरे घरके बालकोके बीच भी असन्तोष ही रहता था। मेरी 
पत्नीके साथ हर दूसरे-तीसरे दिन मेरा झगडा होता रहता था, अपने 
किसी निशचय पर में कमसे कम ओक माहके लिये भी दृढतासे अमल नही 
कर पाता था, मुझे भी अपनी वस्तुओं अुनके स्थान पर करीनेसे रखनेकी 
आदत नहीं थी, मेरी मेज भी सदा अव्यवस्थित दशामे रहती थी 
(आज भी अँसी ही रहती है), भूख न होने पर भी दिनमें २-४ 
वार खानेकी मेरी जिच्छा हुआ करती थी और कोओ रोकनेवाला 
न होनेके कारण मैं वेखटके असा कर सकता था--फिर भी में 
चाहता था कि मेरे भतीजे झगडा न करनेवाले, दृढनिवचयी, व्यवस्थित 
और मिताहारी बनें। और जब मै अन्हे असे बनते न देखता तो 
परेशान होकर अपना यह भार मैं अन्य किसी शिक्षकको सौंप देता 
था। पराओ मा ही कडी बनकर बालकको सीधे रास्ते लगा 
सकती है” पालकोके जिस सिद्धान्तको में भी मानता था। 

अिसी प्रकार हम यह भी चाहते थे कि हमारे विद्यार्थी केवल 
विद्या-व्यासगी ही नही, अआद्योग-व्यासगी भी बनें, वे मजदूरकी तरह 
श्रम करनेवाले बनें। जिसके लिओ हम शालामें बार बार श्रमके लिखे 
अधिक समय रखनेके प्रयोग करते थे, हमर्में से अक-दो शिक्षक बारी 
बारीसे जिस शअममें शरीक भी होते थे। परन्तु विद्यार्थियोको 
श्रमकी अधिकसे अधिक महिमा समझाने पर भी अनमें हमने पडित- 
जीवनकी प्रीति ही निर्माण होते देखी; और श्रम प्रेमसे नहीं 
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बल्कि वेगारकी भावनासे ही किया जाता देखा। जिसके कारण 
अितना लिखनेके पश्चात्‌ अब आसानीसे समझमें आ जायेंगे, परन्तु 
में अुस समय अन्हे समझ नही पाया था। 
में यह नहीं समझ सका कि हमारा जीवन विद्या-व्यासगी था, 
आअय्म-व्यासगी नहीं; वालकोके साथ परिश्रम करनेका समय रखते 
अुस समय भी हमारा मन तो किसी पुस्तकें अथवा साहित्य-चर्चामे ही 
रमा रहता था। जिसके सिवाय, ओक-दो शिक्षक ही बारूकोके साथ 
परिश्रमके काममे अपर कहे अनुसार बेमनसे भाग छेते थे, जब कि 
दूसरे शिक्षक तो प्रत्यक्ष रूपमे साहित्यकी ही अपासना करते थे। 
साहित्यका खण्डन करनेके हमारे तरीकेमे भी साहित्यकी अुपासना ही 
होती थी, और श्रमका मण्डन हाथ-पैरसे नहीं परन्तु अधिकतर लेखों 
और प्रवचनोंसे ही किया जाता था। फिर भी हमारा यह विश्वास 
था कि जो चीज हममें नही है, वह विद्यार्थी हमसे प्राप्त कर सकेगे। 
परन्तु यह सब में आजकी दृष्टिसे कह रहा हू। अुस समय 
तो अितना ही भान था कि मेरे चित्तको जिससे जश्ञाति नहीं मिलती। 
अिसलिओं मैं विद्यापीठके नये प्रयोगमें अुत्साह और आुमगसे शरीक 
हुआ। 'सा विद्या या विमुक्तये” जिस गभीर वाक्यको काकासाहबने 
विद्यायीठका ध्यानचिह्न वनानेकी सूचना की और विद्यापीठने जिस 
सूचनाकों स्वीकार किया। गावीजीको यह वाक्य बहुत पसंद आया। 
वादमें अन्होंने ओक वर्षमे स्वराज्य ” लेनेंकी घोषणा की। अिन दो 
चीजोने फिर मुझे अग्यान्त कर दिया। विद्यापीठकी ससथा नमी थी। 
परन्तु केवल नओी सस्थामें शरीक होनेसे ही हृदय थोडा नया हो जाता 
है? जिस नओ संस्थामें में पुराना, विविध रागहेपोवाले आग्रहोसे 
पूर्ण हृदय लेकर ही गया था। और जैसे गाडीके नीचे चलनेवाला कुत्ता 
अमसे मानने लगता है कि वही गाईीको खीच रहा है, वैसे ही में 
अपने हो अपूर्व त्वागी, देशभक्तिसे ओतप्रोत और विद्यापीठका स्तंभ 
समझता था और अपने साथ सहमत न होनेवाले साथियोको स्वार्थी 
मानता तथा सबके साथ शगडता रहता था। जैसे-जैसे मेरी कमिया मेरी 
अयोग्यताओी तीब्र रूपमे सामने लाने लगी, वंसे-वैसे प्राथमिक तालीम 
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और धामिक तालीमका मेरा आग्रह वढता गया। परन्तु जब मेरा आग्रह 
न चला तब अपनी अयोग्यता पर क्रोध करनेके बजाय में विद्यापीठके 
अपने कामसे शिथिल हो गया। परल्तु मेरा आग्रह न चला, 
जअिसीलिओ में वच गया। अपरोक्‍त अशान्ति मुझे परेशान कर हो 
रही थी। मेरे मनमे जितना तो स्पप्ट हो गया कि मुक्तिकी तालीम 
देनेकी योग्यता पदवीवारियोमे, साहित्य-सगीत-कलाके अपासकोममें 
अथवा शास्त्रियोमें भी नहीं है। यह योग्यता रापष्ट्रभाषामे भी नहीं 
है, मातृभाषपामें भी नहीं है और अग्रेजीमे भी नहीं है। जिसलिजे 
जिन सवके अच्च जिक्षणमें पहलेसे ही शिथिलर् रहनेवाली मेरी श्रद्धा 
अब विलकुल अठ गओऔ। यह भी ओकागी दृष्टि हो थी। 

जिस वीच धामिक पुस्तकोका मेरा पठन बढता जा रहा था। 
जैसा कि बहुत वार होता है, जिस वस्तुको में कमसे कम समझता 
था अथवा जिस वस्तुकों मेत्रें अपने जीवनमें कमसे कम सिद्ध किया 
था, अुसके विषयमे में अधिक भारपूर्वक और विश्वासके ढोगके साथ 
बोलता या लिखता था। किसी अचूक मार्गदर्शककों में जानता नही 
था। स्वामीनारायण सप्रदायके अच्छे अच्छे साधुओके सपकंमें में आया 
करता था, और गाघीजीकी ओरसे यम-नियमोके पालन तथा विचारोके 
बारेमें प्रोत्साहन और प्रेरणा मिलती रहती थी।॥ 

जिस समय धर्म-विचार और शिक्षण-विचारके बीच अेक वडा 
विरोध मेरे घ्यानमें आया। 

धर्मेशास्त्र कहते है. भोगसे विषयोकी शाति नहीं होती; 
जिन्द्रयोकों लाड न लडाओ, मनको वशमे रखो; मन कहे वैसा 
मत करो, यम-नियमोका पालन करो, विषयोमे रस कम करो; 
राग-देषसे परे रहो । धर्मशास्त्र यह भी कहते है सगीत-नृत्य-वाद्य 
आदि विद्यायियो, सयम साधनेका प्रयत्न करनेवाले पुरुषों और ब्रह्म- 
चारियोके लिओ वर्ज्य है, अंक जिन्द्रियको भी स्वतत्नता देनेसे सव 
लिन्द्रितरोका काबू चला जाता है, आदि आदि। शिक्षणशास्त्र कहता है 
--और यह बजास्त्र तो आश्रमके सयमी वातावरणको भी मान्य था 
-- कि बालककी सारी जिन्द्रयोका विकास करो, सगीतके विना 
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शिक्षण बआधूरा है, कला राष्ट्रका प्राण है, साहित्य प्रजाका जीवन है, 
वालकको अपनी सोची हुओ चीज मत दो, वल्कि असे जिस चीजमें 
रस हो वही दो | विपयोको सरस बनाओं । जिसके लिज्रे वालकोसे 
नाटकका अभिनय कराओ, अुन्हें रास खेलाओ, शाहाूको सजाना 
सिखाओो, जिसके अलावा, वालकसे 'राष्ट्रदेवों भव” कहो, जिस तरह 
बने बिनिहासका ज्ञान दो, अुसीके देशकी संस्कृति (अर्थात्‌ प्रकृति) 
का पोषण करनेवाला ज्ञान दो, जादि आदि। 

क्षिस विरोधकों मैं समझता तो था, परल्तु स्पष्ट रूपमें नही; 

अिस विरोघकों टालनेकी कुजी तो मुझे मिलू ही कैसे सकती 
या 

परन्तु बडोकि आशीर्वाद्स और मित्रोंके प्रेमसे मेरी यह परेशानी 
बहुत समय तक नहीं रही । थोड़े ही समयमें मुझ अपने सदगृरुका 
परिचय हो गया; ओर गुरुकें रूपमें अुनके साथ हुमे मेरे पहले 
ही समापममे अन्हीने मुझे विचारकी ओक असी दृष्टि प्रदान की, 
जिससे जीवन ओर जगतके विपयमें सोचनेकी मेरी पद्धतिमें क्रान्ति- 
वारी परिवर्तेत हो गया । क्षिसके सिवाय, अन्होने मुझे ओक भैसी 
कसौटी बताओ, जिस पर झ्सनेसे जगतकी प्रत्येक विभूतिका सच्चा 
रस निकल सके।* _ 

भाग्यवणात्‌ मुर्से फिर विद्यापीठमें जुइना पडा। अभी मैने केवल 
मदगुरसे क्‍्सीदी ही प्राप्त की थी; परन्तु में बुनका अपयोग नहीं 
चानता था, जोर आज सी पूरी तरह नहीं जानता। असका कारश 
यह तुलना करनेड्े किले सुठर्भना जो शुद्ध नमूना मेरे पास 
सदेंश रहता चाहिये, अगया में जननी तक स्थामी नहीं वन पाया या। 
िसखित इसी सवा मेरी प्रादमिक शिक्षण प्रचारकी जअिच्छा थान्त 
हे हज यो 
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धरना आए भेवा दसने अनभत पर मेरा ध्यान आफपित हमा। 
खमतयादय धाटोगनओ कारनमें माभीयीरे तपोबलके झाराप तिसी भव सिरे 
(हिल्मआमकरअल भक्त कम 3कल्‍ उपर इ का उप क हक < 
# ल्िझ दुस्‍्टि शुथा कोर बारेगें ट्ूसरी आयुत्तिनरे प्रस्तायनामें 
हद न के नकाफलनाओ। ५५ 9०332 ज्रू हु हा ३ ३ 
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पैसेका तो विचार ही नही आता था । परन्तु मैं फिरसे विद्यापीठमे 
जुडा, तब मैने प्रत्येक सस्थाके व्यवस्थापकोको पैसोकी चिन्ता करते 
देखा । धनी लोगोको ताना मारनेवालोका काम धनके बिना चलता 
नही था। विश्वभारतीसे लेकर छोटेसे-छोटे कुमार-मदिरके आचार्य तक 
सब तिरस्कारके पात्र बने हुओ साधुओकी तरह 'सेठजी, पैसा घर दो ' 
करते थे । ब्रह्मदेशसे आरभ करके अफ्रीका तकके विशाल भूखण्डमें 
प्रत्येक सस्थाके चन्दा अुगाहनेवाले लोग घूम रहे थे। मदिरके 
महाराज और साधु किसी भी प्रकारके स्थूल कल्याणकी आशा नहीं 
दिलाते थे; अुनकी हुडिया तो स्वर्गमें ही सिकरनेवाली थी, जब कि 
हम प्रत्यक्ष जन-कल्याणकी बात कहते थे आपके बालकोको ज्ञान 
मिलेगा, आपको स्वराज्य मिलेगा, देशकी अबुद्धि ' दूर होगी, जित्यादि 
जित्यादि। परन्तु लोग हमारे वचनोकी तरफ घ्यान ही नही देते थे। 
मदिरोके दान पर और साधुओको भोजन करानेमें अुनकी श्रद्धा अधिक 
बैठती है, जिसका कारण कया है” क्‍या वे जितने जड हैं कि अपने 
(हमारी दृष्टिसे) प्रत्यक्ष दिखाओ देनेवाले स्वार्थवो भी नहीं समझ 
सकते, या हमारा ही कोभी दोष है?” जिस अुधेड-बुनमें में पडा, और 
तालीमके माने जानेवाले प्रत्येक अग॒का आअपरोक्त कसौटीके आधार पर 
विचार करने लगा। 

४“ भेरे गुरुदेवकी प्रदान की हुओ दृष्टिसे ओेक नओ वस्तु भी मेरे 
ध्यानमें आओ। विविध प्रवृत्तियोमें लगे हुओ हम सब लछोगोको अपनी 
आजकी स्थितिसे सतोष नहीं है, हमें अजिस बातका भान है कि हमें 
कोओी न्यूनता है। परन्तु वह न्यूनता है क्‍या, जिसका ज्ञान नहीं है। 
हम अपने आसपास देखते हैं। दूसरे 'लोग विवाहित है, में अविवाहित 
हूं, मुझे लगता है कि मैं अविवाहित हूं. यही मेरी न्यूनता है। 
दूसरे लोग विद्वान है, में अपढ हु, मुझे रूगता है कि मुझमें विद्वत्ता 
ही होनी चाहिये । इूसरे लोग अमीर है, मैं गरीब हु; मैं मानता 
हू कि मुझमें पैसेकी ही न्यूनता है। दूसरे छोग सन्तानवाले है, में 
निस्सन्‍्तान हूं; मुझे छूगता है कि निस्सन्‍्तान होनेसे ही में दुखी हूं। 
जिस प्रंकार दूसरीके साथ अपनी तुलना करके हम अपनी न्यूनता 
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सोजनेका प्रयत्न करते है । कुछ लोग जिसका आपाय यह बताते हैं 
कि हमारी जैसी स्थिति हो अुसीमे हमें संतोष मानना चाहिये। 
परनत बह सतोप कैसे अुतसन्न हो सकता है? मुझमे न्यूनता है, यह 
मेरा भान निष्कारण नहीं है, और यह न्यूनता किस कारणसे है, 
स्षिसका मर्णे ज्ञान नहीं है। ज्ञान न होनेसे जिस प्रकार रोगकी 
ठीक औयधि न मिलने तक प्रयोग करना ही ओअकमात्र अपाय रह 
जाता है, अुसी प्रकार दूसरोके साथ तुलना करके जो दूसरोके 
पास हो और मेरे पास न हो असे प्राप्त करनेका प्रयत्न करता ही 
अफमाय स्वानाविक मार्ग रह जाता है। परन्तु यह परिणाम भी 
दतना ही स्वाभाविक है कि जब तक रोगकी निश्चित औयधि नहीं 
सिटती, हब तक असतोस ही बना रहेगा। 

गहरो जाचसे पता चलना हूँ कि जो न्यूनता मुझे अपनेंमें 
ग्खायी देनी है वह जिन लोगोमें नहीं है आुन्हे भी जीवनमें कम 
क्षमांए नहीं ह्वीता। अन्दें अपनेमे कोओ अन्य प्रकारकी न्यूनता 
दियाबी देसी है । असके अछावा, अपने जीवनकी जाच करनेसे भी 


अक कमकारअाणरक 4 


गादम क्ोता £ मि पहले जिस पदार्थक्री प्राप्तिकि लिग्रे मे दौड़वप 
पर्सा था, जसके मिल जानेंे बाद भी मेरा असतोप कम नहीं 
टाता। हब यह अनवोप विसल्मि रहता है? विचार करनेसे मालम 
पद़या है कि याद्य परदाययोफी कीड़े कारण अमवा घरीर, किन्द्रियों या 
ँ_ कस जिसके यारण ही सदा असनोप नहीं रहता। जी रोग, 
अलपमरीकी 7द सके पठाची हुआ गरीबी या क्षिच्द्रयोंकि दोपके लिखे 
ही जयववोष ४7 ता ब्ध समगमे आ सझता है। परन्त्र जिन सब 
; व का। भी सोपायए सहनैवाले और अपने जीवनका 


सा पास उर्पसात शहप्य दर्ियामें पाये जाते हैं। जिसमलित हम 
४8३ मद | हि ही चेक बारे जुल्म टनी जपूर्तता मो 


5255] 
; डा ते। मलसे सथमकी सगी हे, 
के हि बा कमा कक 

धरिव मयाए दी इसी 7, अ्यरिय्लाी यामी है, स्तशासगरी मी 
ब्क्त 
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है, अदारताकी कमी है, दयाकी कमी है, प्रेमकी कमी है, निडरताकी 
कमी है, तेजस्विताकी कमी है, समभाव और सहानुभूतिकी कमी 
है, और जिन सब गुणोके अत्कर्षके परिणामस्वरूप ही प्राप्त की जा 
सकनेवाली ज्ञाननिष्ठाकी भी कमी है। कमीका भाव होना गरूत नहीं 
है। परन्तु जव तक कमीका कारण समझमें नहीं आता, तब तक मैं 
अधीर होकर कितने ही प्रयत्न क्यो न करू, मुझे शाति और सन्तोषकी 
प्राप्ति नही हो सकती | अपनी कमियोका कारण जाननेके लिओ अँसे 
जीतोड प्रयत्न मुझे थोडे दिन तक करने पडे या युगो तक करने पड़ें, 
जिसके लिओ मुझे किसी छोटीसी प्रवृत्तिमे शामिल होना पडे या 
सारी दुनिया छान डालनी पडे, वह कारण मैं अेक जिश्ारेमे समझ 
जाअ या असके लिओ मुझे जगत्‌की सारी पुस्तकें पढ़नी पडे,--- जब 
में अुसे भलीभाति समझूगा तभी मुझे श्ञाति और सतोष प्राप्त हो 
सकेगा | ४८ 

जिस कसौटी पर तालीमके कुछ अगोको कसनेसे मुझे जो कुछ 
मालूम हुआ वही मैने जिन निबन्‍न्धोमे प्रस्तुत किया है। कुछ परीक्षण 
अधूरा भी मालूम पडेगा। अत यह नहीं कहा जा सकता कि निबन्धोमें 
प्रकट किये गये विचारोमे घटाने-बढाने जैसा कुछ नही है। 

जअिसलिओ जिन निवन्धोके पीछे भेक ही मुख्य विचार मालूम 
होगा। वह विचार है दैवी सम्पत्तियोके अंत्कर्षका, चित्तके गुण- 
विकासका, विवेक-बुद्धिकी शुद्धिका। जिससे कुछ लोगोको निराशा 
होगी। जिस पुस्तकके अितने निबन्धोसे केवल ओेक पक्तिका सार 
निकले, वह तो निश्चित रूपसे युरोपियन पद्धतिकी पुस्तक मानी 
जायगी। परन्तु बात अँसी ही है। 

मुझे यह भय है कि जिन निवन्धोकों --- जिनकी भाषाके कारण, 

अिनमें चचित विषयोके कारण और जिनके भीतर कही कही वालकी 
खाल ! निकालनेका प्रयत्न होतेके कारण जनसाधारण समझ नहीं सकेंगे। 
विचारके कुछ विषय अधिक तात्तिक होनेके कारण कठिन है, अन्हे 
आसान बनाकर कैसे लिखा जाय, यह अभी तक में सीख नही पाया 
हूं। वात यह है कि ये विषय अभी तो भेरे अपने ही आपयोगके 
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लिओ लिखें हुओ है; ये विचार अभी मेरे जीवनमें ओतप्रोत नहीं हो 
पाये है। हृदयसे निकलनेवाली सरल, सुवोब और प्रसादगुणवाल्यी शैली 
असे ही विचारोंके लिकर समव हो सकती है, जो जीवनके अविच्छेद्य 
अग वन गये हो। जैसे विचारोकों सव कोओ समझ सकते हूँ, असे 
मनुष्यके जीवनको देखनेवाले वाऊक भी अन विचारोको समझ सकते 
है। परन्तु मेरे ये विचार केवल विचार हैं; जीवन नहीं है। 

फिर भी मित्रगण मानते हैं कि जो थोडेसे लोग जिन निबन्‍्धोंकों 
पढ़ेगे बुनके लिओ वे अपयोगी सिद्ध होगे। जिसीलिओ मैने जिन्हे 
पुस्तकके रूपमें प्रकाशित होने दिया है। 'वह तालीम कौनसी ?” नामक 
निवन्ध सवसे पहले लिखा गया था। परन्तु मुझे रूगता है कि ओक 
दृष्टिसे अुसमें सारे निवन्वोका निष्कर्ष आ जाता है। 


गूजरात विद्यायीठ कार्यालय, कि० घ० मदारूबाला 
आपाढ वदी ६, १९८१ 


दूसरी आवृत्तिकी प्रस्तावना 


पहली आवृत्तिकी प्रस्तावनामे कही गओ अक बातके लिओ बार 
वार मुझसे प्रश्न पूछे गये है। अुसमे जिस आशयके शब्द आये है 
कि मेरे गुरुते मुझे विचारकी भेक “दृष्टि” प्रदान की और अओेक 
“कसौटी” बताओभी। मेवे यह नहीं सोचा था कि मेरे जिस प्रकार 
लिखनेसे पाठकोकों जैसा भ्रम होगा कि मैं कोओ पगृप्त ज्ञान प्राप्त 
होनेकी बात कह रहा हू। मैने माना था कि प्रस्तावना और पुस्तकके 
प्रकरण पढ़कर पाठक मेरे अपरोक्त कथनको स्पष्ट रूपमें समझ ही 
लेगे। परन्तु मैं देखता हू कि मेरी बात पाठकोने अिस तरह समझी 
नही है, जिसलिओे यहा में अुसे अधिक स्पष्ट करता हूु। मेरे अुस 


कथनमें 'विचारकी दृष्टि” का अर्थ है तक, कल्पना और अनुभवके_ 


वीचके भेदकी दृष्टि, और “कसौटी ' से मतलब है सावनाके विकासकी 


कसौटी । सत्यकी शोधके छिज्रे और जूसमें दृढ़ स्थिति होनेके लिखे 
ये दोनों अनिवार्य हैं। आशा है जितना स्पष्टीकरण काफी होगा। 

जैसा कि मुखपृष्ठ पर बताया गया है, जिस पुस्तकें तालीमसे 
सबंध रखनेवाले अलूग अरूग निबध ही है । यह सम्रह तालीमसे सबधित 
सारे विषयोका साग्रोपाग विचार करनेवालरा शास्त्र अथवा पाठ्य- 
पुस्तक नही है। जिसका मुझे पूरा खयारू है। दूसरे भागके प्रकरणोको 
विशिष्ट प्रकरण मानना हो तो माना जा सकता है। थक मित्रने यह 
सूचना की थी कि भिन्न भिन्न विषयो पर जिस प्रकारके लेख पुस्तकें 
शामिल करके “बुनियादो' पर खडी की जानेवाली 'जिमारत का 
नकशा भी मुझे पेश करना चाहिये। पुस्तक लिखी अुस समय जिस 
प्रकारके शिक्षण-कार्यमे में लगा हुआ था, अुसीमे लगा रहता तो शायद 
असा कुछ कर सकता था। परन्तु आज तो जैसा करना सभव नहीं 
मालूम होता | 

ओक प्रश्न मुझसे यह पूछा गया है ये किसकी तालीमकी 
“बुनियादे ” है? मेरी अपनी या विद्याथियोकी ? प्रस्तावता और सत्रहवा 
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प्रकरण “वह तालीम कौनसी ? ” पढनेसे यह पुस्तक केवछ शिक्षककी 
अपनी ही तालीमसे सवध रखनेवाली मालूम होती हैं। और जिन्हें 
पढ कर जैसा लगता है कि दूसरोकों तालीम देनेंकी आकाक्षाका मैं 
विरोध करता ह॒। परन्तु वाकी सारे प्रकरण शिक्षक और विद्यार्यकि 
संबधोको ध्यानमें रखकर लिखे गये मालम होते है। भिसलिणजे प्रस्ता- 
वना और सत्रहवें प्रकरण तथा अन्य प्रकरणोके बीच विरोबकी शका 
मुठ्ती है। 

असी शका अुठना दुर्भाग्यकी बात है। मेरा अपना मत तो 
जिस प्रकार है यह सच है कि “बुनियादों में से अपनी तालीमके 
लिओ अपयोगी सिद्ध होनेवाली वहुत-कुछ सामग्री मिल सकती हैं। 
यदि अपनी तालछीमके लिये अपयोगी कोओ सामग्री जिसमे न हो, तो 
यह ॒तालीमकी पुस्तक भी नहीं हो सकती। क्योकि सही हो या गलत, 
मेरी यह दृढ़ मान्यता है कि मनुप्य जो भी कार्य करता है, अुसमे 
असका अपना आध्यात्मिक लाभ भी रहता ही है। और जो मनुष्य 
जिस लाभके प्रति दृष्टि रखकर अपना कार्य करता है, वह अुस 
कार्यो भी अधिक सुशोभित करता है। जिस प्रकार जो शिक्षक यह 
समझता है कि वालककी तालीमके प्रयत्नमे अुसकी अपनी तालीमका 
सावन समाया हुआ है, वह वालककों तालीम देनेमे भी अधिक सफल 
होता है। जिस तरह जिस पुस्तकमें शिक्षककी अपनी तालीमके लिओ 
अपयोगी सिद्ध होवेंवाली सूचनाये मिलें, तो वह जिसका दोष नहीं 
माना जाना चाहिये । 


फिर भी तालीमकी वुनियादें” अपनी तालीमका प्रयास करनले- 
वालेके लिओ नही लिखी गयी है। हर जगह तालीम लेनेवाला बालक 
और अुसे ताछीम देनेका प्रयत्त करनेवाला ओक शिक्षक -- दोनो स्पप्ट 
रूपसे मेरी नजरके सामने रहे हैं । जिस पुस्तकें यह समज्नानेका 
प्रयत्न है कि अपनेको सौंपे हुओ वालकको तालीम देनेके लिये तालीम- 
सम्बन्धी विचारोमें शिक्षके मनमे ध्येयकी कैसी स्पष्टता होनी 
चाहियें। अत. वुनियादें' अपनी तालीमकी पुस्तक नहीं है, अुसकी 
सहायक भले हो। 
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जिसके सिवाय, अपनी तालीसकी दृष्टिसे सोचें अथवा वालककी 
तालीमकी दुृष्टिसे सोचे, यह बात अक भी निव्न्धसे में भूला नहीं ह 
कि तालीम लेनेवालेको सामाजिक जीवन विताना है। तालीम लेनेवाला 
समाजका अपयोगी अगर कैसे बने, जिस वातका कही भी विस्मरण 
नही हुआ है। जिसके विपरीत, यह दिखानेका प्रयत्न किया ग्रया है 
कि मनुष्यकी अपनी अुन्नति और समाजोपयोगी जीवनके बीच विरोध 
वतानेवाली धार्मिक मान्यतामें कुछ भूल है। जहा सामाजिक जीवन 
अपनी अन्नतिमे वाधक वनता मारूम होता हो, वहां समाजके कल्याणके 
आठद्णंमें या स्व-कल्याणके आदर्णमे अथवा हमारी तालीममें कही 
भूल होनी चाहिये। 

अक दूसरा प्रइन यह पूछा गया है कि सारी पुस्तकर्में घामिक 
तालीमके वारेमे ओक भी प्रकरण क्यो नही है” धर्मंकी विशाल दृष्टिसे 
देखा जाय तो मेरे खयालसे पुस्तकें अक भी प्रकरण जैसा नही है, 
जिसमें जिस बातकों जरा भी भुलाया गया हो कि तालीम वर्मेमय 
ही हो सकती है। परन्तु अपासना, भक्ति आदि धर्मके अंगोकी दृष्टिसे 
देखने पर असे प्रकरणकी कमी मारूम होनेकी सभावना अवश्य थी। 
में आशा करता हु कि सामुदायिक आुपासनाके वारेमे व्यावह्मरिक 
चर्चा ” नामक ओक नया प्रकरण जुडनेसे यह न्‍्यूनता कम हो जायगी। 


'अक सिखानेके वारेसें सुचना” नामक लेख पुस्तकके अन्य 
निवन्धोंसे अलग पड जाता है। परच्तु व्यावहारिक दृष्टिसे अुपयोगी 
होनेके कारण जिसी सग्रहमें अुसका समावेश किया गया है। वह भ्ेक 
अलग टिप्पणी जैसा नी माना जा सकता है। 
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तालीमकी बुनियादें 


पहला भाग 


१ 
तालोीम ओर शिक्षा 


जन्मसे लेकर मृत्यु-पर्यत अलग-अलग विद्याओमे मनुष्यका विकास 
करनेकी जो रीति होती है, अुसके लि भाषामे भिन्न-भिन्न शब्दोका 
अपयोग किया जाता है। आन सबमे हमारे सादे गुजराती शब्द 
' केलठवणी ' (तालीम)मे जितना अर्थ समाया हुआ है, अुतना आम 
तौर पर प्रचलित किसी भी दूसरे अक छझाब्दमे नहीं है। यदि 
जिसके लिओ किसी सस्कृत शब्दका प्रयोग करना ही हो, तो वह 
“सस्क्रिया' अथवा सस्करण हो सकता है। सस्करियाका अर्थ है, 
शरीर, मन, वाणी, आदत, भावना, बुद्धि वगैरामे पाओ जानेवाली 
किसी भी प्रकारकी अव्यवस्थाको व्यवस्थित बनानेकी क्रिया। 
मेरे खयालसे हिन्दुस्तानीका 'तालीम शब्द 'केक्वणी ' शब्दके बहुत 
करीब है और असी शब्दका यहा प्रयोग किया जायगा। “सस्करण *, 
“सस्क्रिया” अथवा 'सस्क्ृति” की बुनियादे अधिक अटपटा प्रयोग 
हो जायगा। 


' क्रेछ॒वणी ' या ' तालीम ' शब्दका जिस तरह पूरा अर्थ अच्छी तरह 
ध्यानमे रखनेकी जरूरत है। और जिसलिये, यह जान लेना ठीक होगा 
कि दूसरे शब्दोकी अपेक्षा जिस शब्दमे क्या अधिक अर्थ समाया हुआ है। 
अिस परसे यह समझमे आ जायगा कि हम शालामे और घरमे अपने 
बच्चोके लिओ जो मेहनत करते हे, अुसमे ओन्हे कितनी तालीम मिलती 
है और कितनी नही मिलती या नष्ट हो जाती है, तथा जो मिलती 
है वह कितने महत्त्वकी है और जो नही मिलती आअुसका कितना महत्त्व 


रे 


डड तालीम की वुनियादें 


है। जिसके अछावा, तालीमका ध्येंग और तत्त्व समझने पर यह भी 
संभव है कि हमे तालीम देनेकी कोओ नयी दिशा मिल जाय। 
“तालीम के अर्थमे हम शिक्षा" शब्दका वार-वार अुपयोग 
करते हें। शिक्षा का अर्थ है सिखाना। और साधारण तौर 
पर अुसका अर्थ 'नजी वात सिखाना” ही समझा जाता है। 
बच्चेकों लिपिका ज्ञान स्वभावत नहीं होता। सौ या हजार वर्ष 
पहलेकी घटनाओकी जानकारी अुसे नहीं होती। दूसरे किसी देगमे 
गये विना वहाकी आवहवा, रवबना वर्गराकी कुछ जानकारी नहीं होती । 
अपने समाजमे वोली जानेवाली भापाके सिवाय दूसरी कोओ भाषा 
वह समझ नहीं सकता। शालामें यह सब ज्ञान, यह सव जानकारी 
अूसे मिलती है। न जानी हुओ वातोकी जानकारी करानेका अर्थ है 
“शिक्षा ” देना। लेकिन तालीम' सिर्फ असी 'जथिक्षा” देकर ही 
नही रुक जाती। क्योकि शिक्षा ज्यादातर परोक्ष होती है। किसी 
देशके वारेमें हम जो जानकारी प्राप्त करते है, वह सही है या 
गलत, जिसका निः्चय आअुस देशको देखकर किया हुआ नहीं 
होता। जिस भाषाका अर्थ करना हम जानते है, अुस भाषाकों 
बोलनेवाले लोगोके सपर्कमें हम नहीं जाये होतें। किसी देशके 
जितिहासकी जो वाते हम पढतें है, अुन बातोंके मूल आधार 
हमारे जाचें हुओ नहीं होतें। जिस तरह शिक्षा द्वारा हमें जो 
कुछ ज्ञान मिलता है, वह परोक्ष होता है, -- प्रत्यक्ष नहीं। 
जिस परोक्ष ज्ञानकी परीक्षा करके जब हम असे सच्चा बनाते हैं, 
तब वह प्रत्यक्ष होता है। जब तक ज्ञान परोक्ष है, केवल सीखा 
हुआ हैं, तव तक असके वारेमे केवल श्रद्धा ही रखनी होती है। यह 
अद्धा गलत भी हो सकती है। जिस जानकारीके वबारेमे केवल श्रद्धा 
होती है, वह वास्तवमे “ज्ञान” अर्थात्‌ “जानी हुआ” या “अनुभव 
की हुमओ वस्तु नहीं है। वह केवल मान्यता ही है। ज्ञान प्राप्त 
करनेके लिखे प्राप्त जानकारीको प्रत्यक्ष करनेकी जिज्ञासा और आदत 
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होनी चाहिये। प्रत्यक्ष करनेकी जिज्ञाया और आदत संस्कारका विषय 
है। यह सस्कार देना तालीमका ओेक अग है। 


शिक्षक, माता-पिता या मित्र विद्यार्थीकों अनेक बातोका 
परोक्ष ज्ञान या शिक्षा तो दे सकते है, परन्तु अनेक बातोका 
प्रत्यक्ष जान नही दे सकते। वह तो अधिकतर विद्यार्थीकों ही कभी 
न कभी स्वय प्राप्त करना होता है। लेकिन अगर तालीम 
देनेवाला किसी भी ज्ञानको-- जानकारीको -- प्रत्यक्ष करनेकी 
जिज्ञासा विद्यार्थमे आत्पन्न कर सके और आअुसके वारेमे प्रयत्त 
करनेकी आदत डाल सके, तो कहा जायगा कि असने विद्यार्थके 
हाथमे ज्ञान प्राप्त करनेकी अेक कुजी दे दी। तालीमका अर्थ 
केवल जानकारी देकर रुक जाना नही हें, बल्कि ज्ञानकी अरूग- 
अलरूग कजियां देना भी है। जिस दृष्टिसे शिक्षा” की अपेक्षा 
'तालीम ” शब्दमे अधिक अर्थ समाया हुआ हैं। 


मनुष्य अनेक वस्तुओका प्रत्यक्ष ज्ञान नही प्राप्त कर सकता। 
कितनी ही बातोमे अुसे मान्यता और जानकारीसे ही सतोष मानना 
पडता है। अगर अभितनी परोक्ष जानकारी भी न हो, तो अुसे 
जीवनमे नुकसान आअुठाना पडता है। जिसलिओे यह न मान लेना 
चाहिये कि शिक्षा निरथंक है। मनुष्य जिस परिस्थितिमे जीवन बिताता 
हो, अुसका विचार करके यदि वह अआचित मात्रामे भी प्रत्यक्ष ज्ञान 
प्राप्त करनेकी आदत न डाले, तो अुसकी सारी जानकारी निकम्मी 
पडिताजी बन जाती है, अुस जानकारीसे स्वय अुसे या समाजको कोओ 
लाभ नहीं होता। वह केवल आतनी जानकारीका वोझ ढोनेवाला 
मजदूर ही बना रहता है। जिस ह॒द तक वह जानकारी गलरूत होगी, 
अुस ह॒द तक वह गलत ज्ञान फैलानेका निमित्त भी वबनेगी। जिसलिओे 
शिक्षा द्वारा दी जानेवाली तालीममे तीन प्रकारके कार्यका समावेश 


होता है :-- 
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१ प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त करनेंकी जिजासा पैदा करना और 
अुसकी आदत डालना; और असके लिखे, 

२. वन सके आतने विपयोका प्रत्यक्ष ज्ञान देना; और अुसकी 
भूमिकाके रूपमें, 

३. जितने विषयोकी शिक्षा (जानकारी, परोक्ष ज्ञान) देनेकी 
सुविधा हो, अुतनोकी शिक्षा देना। 

थोड़ी शिक्षा पाये हुओ और गरीब माता-पिता या शिक्षक भी 
निरचय कर लें, तो कमसे कम सामग्री द्वारा भी जिस प्रकारकी तालीम 
देनेमें समर्थ हो सकते है| जिसमें जिस सामग्रीकी जरूरत है, वह जित्तनी 
ही है : बालक और तालीम देनेवालेके पास जिन्द्रियां हो, जिनासा 
हो और परिश्रम करनेकी आदत और वृत्ति हो। जिज्ञासाकी जाग्ृतिका 
सस्कार ज्ञानका बीज है। अुसमें से परिश्रमी विद्यार्थीके हृदयमें ज्ञानका 
वृक्ष अपने-आप अग आता है। 


२ 
“तालीस ' और विनय 


. अग्रेजीके ' ओज्युकेशन शब्द और हमारी माध्यमिक शालाओंके 
नाममें प्रयुक्त विनय ' शब्दके अर्थमे थोडा ही भेद है। ओज्युकेशन 
शब्दका अर्थ “बाहर (यानी अज्ञानके बाहर) छे जाना” होता है। 
विनय ' का अर्थ होता है आगे (यानी थोडे ज्ञानसे ज्यादा ज्ञानकी 
तरफ) ले जाना | सामान्य भाषामे विनयका अर्थ हम अच्छा आचरण, 
सभ्यता या शिष्टाचार ही समझते हँ। और जैसी आशा रखते हे कि 
विद्यासे विनय आयेगा। जिसका कारण यह है कि जिसे सम्यताका --- 
शिष्टाचारका ज्ञान नही है, वह अभी अनघड है, क्योकि वह कम समझ- 
वाला है। आसे विनय देनेसे, यानी असका ज्ञान बढानेसे, वह सुघड 
अर्थात्‌ सभ्य और शिष्टाचारयुक्त बनता है। विनय देनेके फलस्वरूप 
अुसमें सुधडता आती है। जिस परसे सामान्य भाषामें विनयका अर्थ 
ही सुबडता या शिष्टता हो गया है। 


पिछले लेखमें हमने शिक्षाके अर्थी जो छानबीन की, आस 
परसे यह नहीं मालूम होता कि आुसमे विनयका अर्थ समाया हुआ 
ही है। अुसका अर्थ केवल न जानी हुओ चीजकी जानकारी पाना 
ही होता है। अुसी लेखमे हमने यह भी देखा कि “तालीम ” शब्दमे 
शिक्षाके अछावा और क्या अर्थ समाया हुआ है। लेकिन तालीम ! 
अतनेसे ही पूरी नहीं होती। 'तालीम में विनय का अर्थ भी 
आ जाता है। जो शिष्ट व्यवहार करना नही जानता, वह शिक्षित 
भले हो लेकिन हम असे तालीम पाया हुआ नही कहते । दूसरी तरफ, 
कोओ शिक्षित न होने पर भी अगर सभ्यता और शिग्टाचार जानता 


छ 
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है, तो अक हद तक वह तालीम पाया हुआ माना जाता है। बिस- 
लिओ शिक्षा" के वजाय विनय” का अधिक महत्त्व है और 
'तालीम ' में जिन दोनोकी आजा रखी जाती है। 


लेकिन शिप्टाचार जाननेके वारेमें भी “विनय ' के बनिस्वत 
'तालीम में ज्यादा अर्थ समाया हुआ है। कुछ छोग कैसे भी 
समाजमें असम्य भाषा बोलते नहीं हिचकिचाते। ऑन्हें सम्य या असम्य 
भाषाके वारेमे कोओ भान ही नहीं होता, अथवा जिस विपयमें वे 
निर्लज्ज होते है। जैसे छोगोको हम अनघड या अविनयी कहते हैं। 
कुछको असम्य भाषा वबोलछनेकी आदत होती है और अपने वरावरीके 
लोगोमें असी भाषा वोलनेमे अन्हें आनन्द भी आता है। लेकिन 
स्त्रियोंके बीच या पूज्य लोगोंके बीच वे सम्य भाषा बोलते हे। वाह्म 
दृष्टिसे वे विनयी कहे जा सकते हे। लेकिन यह नहीं कहा जा सकता 
कि अनकी वाणी 'तालीम पाओ हुक ” है। कुछ छोग अँसे होते हे, 
जो घरमे या समाजमें असम्य भाषा बोलते तो नहीं, किन्तु असम्य 
दब्द अजुनके मनमे जरूर आ जाते हँ। और जब वे अत्यन्त संतप्त 
या दु.खी होते हे, तब वाणीमे अुनका आपयोग करते भी देखें जाते 
हैं। जिनकी वाणीकों साधारण तौर पर अविनयी या तालीम न पाजी 
हुम नहीं कहा जा सकता, फिर भी जितना तो कहना पडेगा कि 
असम्य वाणी न निकालनेंके संबंधमे आनके मनने पूरी तालीम नहीं 
ली हैं। और जिस हद तक वह तालीम न पाजी हुओ ही कही 
जायगी । 


जिस परसे मालूम होगा कि तालीम सिर्फ विनय या वाहरी 
विष्टाचार और वाणीमे ही पूरी नहीं हो जाती, वल्कि वह शिष्ट- 
व्यवहार और वाणीके वारेमे वुद्धिपु्वक विचार करके भले-बुरेका 
निश्चय करने और अुसके मुताबिक मन, वाणी और कर्मको 
व्यवस्थित करनेकी अपेक्षा रखती है। 
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जिस तरह तालीम ओक दिशामे विवेक-बुद्धि तक पहुच जाती 
है और दूसरी दिगामे स्थूल कर्मका रूप ले लेती है। केवल अनु- 
करणसे विनय तो आ सकता है, किन्तु विवेक-बुद्धि नहीं आ सकती। 
और जब तक विवेक-बुद्धि व्यवस्थित नहीं होती, तब तक तालीम 
पूरी नहीं हो सकती। 


३ 
तालीम ओर घिद्या 


विद्का अर्थ है जानना। विद्याका अर्थ है ज्ञातव्य (जाननेका) 
विषय | जिसका सामान्य अर्थ चतुराओ होता है। लेकिन विद्या अच्छी 
भी हो सकती है और बुरी भी। चोरी करनेकी, दूसरेके प्राण लेनेकी, 
ठगनेकी, जुआ खेलनेकी चतुराओका और भिन्न-भिन्न कलाओका भी 
समावेश विद्यामें होता है। विद्या शब्द जितना व्यापक अर्थ रखता 
है, अिसीलिओे सुविद्या, कुविद्या, परा विद्या, अपरा विद्या जैसे भेद 
करने पडते हे। 

सारी विद्याये तालीम नहीं हे। जो लोग नृत्यकला, गानकला 
या चित्रकला जानते हे, वे सब तालीम पाये हुओ भी होगे, यह 
निशचयपूर्वक नही कहा जा सकता। अधिकसे अधिक अितना ही कहा 
जा सकता है कि अनकी कुछ भिन्द्रियोका, और कुछ दिशाओमे 
बुद्धिका काफी विकास हुआ है। कुछ विद्याये तालीमकी विरोधी भी 
हो सकती हैे। 

विद्यासे तालीमका दर्जा अूचा है, क्योकि विद्या नीतिहीन भी 
हो सकती है। किन्तु तालीमको नीतिके विचारसे अछूग नहीं किया 
जा सकता। जहा जिस तरह विद्याको नीति (नंतिकता) से अछग 
रखकर, विचार करनेका प्रयत्न किया जाता है, वहा विद्या (चतुराओ 
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या प्रवीणता) भले कुछ समयके लिग्रे टिक सके, किन्तु तालीम नहीं 
टिक सकती। जिसके आदाहरण ले: काव्य, अलकार, गीत, 
चित्र और शिल्पकलाके असे अनेक नमूने मिलेगे, जिन्हें विकारों पर 
विजय पानेकी जिच्छा रखनेवाला पुरुष निर्भवतासे पढ, गा, या देख 
नही सकता; जो वालकोंके हाथमे निर्भभतासे नहीं रखे जा सकते, 
अथवा माता और पुत्रीके साथ बैठकर नि.सकोच पढे, गाये या देखे 
नही जा सकते। तालीमकी दृष्टिसे असे नमूनोके लिझे तालीम-मदिरोंमे 
कोजी स्थान नहीं हो सकता। परतु जिस दृष्टिको भुला दिया जाता 
है और ओेक शुद्ध (?) विद्याकी दृष्टिसे जिन्हें सीखा और सिखाया 
जाता है। 

तालीम भिन्द्रियो या अन्त करणकी शक्तियोके विकासके विरुद्ध 
नही है, लेकिन सिर्फ ओन्हीके विकाससे तालीम पूरी नही हो जाती। 
असके साथ सदाचार --नीतिके विचारका विकास हो तो ही, और 
अुसी हद तक, जिन विद्याओको तालीममे स्थान प्राप्त हो सकता है। 

विद्या और तालीमके वीचका भेद दूसरे प्रकारसे भी समझाया 
जा सकता है। जैसा कहा जा सकता है कि विद्या अंक आखवाली 
है और तालीम दो या अनेक आखोवाली है। विद्यारसिक व्यक्ति जिस 
चीजके पीछे पडता है, केवल अुसीको देखता है--ओऔर किसी तरफ 
असकी नजर नहीं जाती। अगर वह चित्नोके पीछे पड जाय, तो 
अुसकी दृष्टि यही तक सीमित रहती है कि चित्रविद्यामे प्रवीणता 
प्राप्त की जाय। फिर वह जिस सबंधर्में सत्य, सदाचार, जनहित, 
आपयोगिता वगैराका कोओ विचार नहीं करता। दूसरी तरफ, तालीम 
पाया हुआ व्यक्ति चित्रविद्याकी प्रवीणताकों तो स्वीकार करता है, 
लेकिन सत्य, सदाचार, जनहित और अआुपयोगिताके प्रति छापरवाह नही 
रह सकता। असी तरह, जीवनकी दूसरी अपयोगी बातोका खयाल 
करते हुओ वह जिस बात पर ध्यान देना भी नहीं भूलता कि अपने 
समयमे चित्रविद्यार्में किस हद तक प्राप्त की हुओ प्रवीणताका महत्त्व 
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है और किस हदके बादकी प्रवीणता केवल शोभा या आइचर्यकी 
चीज या निरथक है। 

जअिसलियओं तालीम किसी विषयमे योग्य प्रवीणता प्राप्त कराकर 
नही रुकती, बल्कि जिसका निश्चय भी करती है कि अुस विषयका अन्य 
विषयोकी तुलनामे और जीवनके सब अगोकी तुलनामें कितना महत्त्व 
है। हर चीजका ठीक ठीक मूल्य आकनेके लिझे तालीमकी जरूरत 
है। केवल विद्या यह निश्चय नहीं करा सकती। 


शालामें सिखाओ जानेवाली अनेक बातोके सवधर्में विद्यार्थियो, 
पालको और शिक्षकोके बीच तीत्र मतभेद होता है। विद्यार्थी कुछ 
असी बाते सीखना चाहते हे, जो पालक और शिक्षक अन्हे सिखाना 
नही चाहते। शिक्षक कुछ जैसी बाते सिखाना चाहते हे, जो पालकोको 
पसन्द नहीं आती। और पालक अपने बच्चोको कुछ अैसी बातोकी 
शिक्षा दिलाना चाहते है, जिनका विद्यार्थी और शिक्षक विरोध करते 
हैं। असका अकमात्र कारण यह है कि जिन तीनोमे से कोओ भी 
अलग अलरूग विषयोका तालीमकी सर्वांगीण दृष्टिसे विचार नहीं करते। 
अभी तक हमें यह खोजनेकी कुजी नहीं मिली है कि किसी भी 
विपयका आचित महत्त्व कितना है। मिली हो तो भी कओ तरहके 
मोहोके कारण हम अपने भीतर जितनी शक्ति पैदा नही होने देते, 
जिससे अुस पर अमर किया जा सके। 
आजके जमानेमे आत्मोन्नति और जनहितकी दृष्टिसे शिक्षाके 
हरओक विषयकी -- शरीर, जिन्द्रियो अथवा बुद्धिके विकासकी --- कितनी 
कीमत है, जिसका ठीक ठीक हिसाब लगानेमें ही तालीमकी समस्याका 


हल छिपा हुआ है। 


है. 
'तालीम और घिल्ञान 


गीतामे भेक इलोक है : “ज्ञान तेडहह सविज्ञानमिद वक्ष्याम्यशेषत:। 
जिसका शब्दार्थ यह है-- में तुझे सपूर्ण रूपसे विज्ञान-सहित ज्ञान 
कहता हू। यहा ज्ञान और विज्ञानका क्‍या अर्थ किया जाय, जिस 
विषयमे भाष्यकारोमें गतभेद है। कुछ यह अर्थ करते है कि "ज्ञान 
यानी किसी वस्तुकों केवल वर्णन या चित्र द्वारा समझकर असकी 
कल्पना करना। अुदाहरणके लिओ, ताजमहलूका चित्र देखकर या वर्णन 
सुनकर अुसके बारेमे कल्पना करना ताजमहलका ज्ञान प्राप्त करना 
कहा जायगा। जूसी तरह शास्त्रोमे आत्माके विषयमें जिन सिद्धान्तोकी 
चर्चा की गऔ है, अुन परसे आत्माके बारेसे कल्पना करना आसका 
ज्ञान कहा जायगा। और विज्ञानका अर्थ है जिस वस्तुकी हमें कल्पना है, 
असका प्रत्यक्ष अनुभव। कोओ आगरा जाकर सारा ताजमहल देख 
आवे, तो कहा जायगा कि अुसे ताजमहलके बारेमे विज्ञान हुआ। 
असी प्रकार जास्त्रोके सिद्धान्तोका अनुभव करनेवालेको आत्माके विपयमे 
विज्ञान हुआ कहा जायगा। जिस तरह विज्ञानका अर्थ निजी अनुभवसे 
मिला हुआ ज्ञान किया जाता है।* 

दूसरे कुछ भाष्यकार अपर जिस अथेमें विज्ञान शब्दका प्रयोग 
किया गया है, असी अर्थमें ज्ञान शब्दका प्रयोग करते हे। भैसा कहा 
जा सकता है कि जिसका हमें अनुभव है, अुसीका यथार्थ ज्ञान है। 
जिसका अनुभव नही है, अुसके विषयमे हमें केवक कल्पना ही रहती 
है। कल्पना चाहे जितनी सावधानीसे की गओ हो, फिर भी कल्पना 


४ देखिये शाकरभाष्य --- अध्याय ७, इलोक १: 
सविज्ञान् विज्ञानसहितं स्वानुभवयुक्‍तम्‌ । 
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आखिर कल्पना ही हैं; असे ज्ञान नहीं कहा जा सकता। कितनी 
भी सावधानीसे हम यह कल्पना क्यो न दौडाये कि सगरू ग्रह पर 
मनुष्य जैसे प्राणी रहते होगे, लेकिन हम यह तो हरग्रिज नही कह 
सकते कि जअिस विषयका हमें ज्ञान है। असके वजाय यही कहना 
ठीक होगा कि असी हमारी कल्पना है। भिस अर्थमे ज्ञान” को लेनेसे 
“विज्ञान! का अर्थ विशेष ज्ञान किया जाता है। हम सबकी निजी 
अनुभवसे पानीका ज्ञान होता है, हम सब पानीको पहचानते हे। 
लेकिन जब पानीमे रहे तत्त्वोका पृथक्करण करते हे, तो अुसके विषयमे 
हमे विशेष ज्ञान होता है। पानीके धर्मोके वारेमें हम जितना जितना 
अनुभव अजिकट्ठा करेंगे, अुतदा सब पानीके वारेमे हुआ विज्ञान ही 
कहा जायगा। जिस वातका हम सवको ज्ञान है कि हाथका पत्थर 
जब हम छोड देते है, तो वह जमीन पर गिर जाता है। छेकिन जब 
हम यह जानते हे कि वह पत्थर क्‍यों गिरता है, कितने वेगसे गिरता 
है, किस दिशामे गिरता है, तो यह सब असका विज्ञान कहा जायगा। 
* सायन्स ” के अर्थभे जब हम विज्ञान छब्दका प्रयोग करते हैँ, तब 
अुसका अर्थ जिस दूसरे अर्थंसे मिलता-जुलता होता है। वहा ज्ञान 
यानी स्थूल--छिछला --अ्रथम दृष्टिका ज्ञान, और विज्ञान यानी 
सूक्ष्म दृष्टिका ज्ञान। 
प्रत्येक ज्ञेय (जानने योग्य पदार्थ ) सवधी विज्ञान -- विशेष ज्ञान 
--- दो दिशाओमे होता' है। जिन दो दिश्ञाओकां वर्णन दो प्रकारसे 
किया जा सकता है। यद्यपि दोनो दिशायें अक ही चीजको दिखानेवाली 
है, फिर भी दोनोमे से ओक भी पूरी स्पष्ट नहीं है--केवल खयाल 
देनेवाली है। ओेक दिश्ाकों पदार्थंके मूलका ज्ञान, अथवा अस पदार्थ 
और सपूर्ण जगतके बीचका सबध या समानधर्म खोजनेवाला विज्ञान 
कहा जा सकता है; और दूसरी दिशाको पदार्थके विस्तारका या 
अस पदार्थ और सपूर्ण जगत्‌के वीचके भेदोको खोजनेवालग विज्ञान 


कहा जा सकता है। 
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अक आदाहरण द्वारा में जिसे अधिक स्पष्ट करनेकी कोशिश 
करता हु: 
हम ओक बडके पेडको ही लें। जिस वडके विषयमें हम दो तरहसे 
विद्येष ज्ञान प्राप्त कर सकते हे। यह बड पैदा ही क्‍यों हुआ ? जिस 
वबडकी अत्पत्तिकी सच्ची कुजी कहा है? --वगगरा वातें खोजते- 
खोजते हम असके फलो परसे पत्तो पर, पत्तो परसे डालो पर, डालछोंसे 
तने पर, तनेसे मूल पर और मूलसे बीज पर पहुच जाते हे। यह 
बडके आदिकारणकी दिशाका विज्ञान कहा जायगा। और, सभव हो 
तो भिससे भी गहरी खोज बडके बारेमें हम कर सकते हैं: आगे 
बढ़कर हम जिस वातकी शोध कर सकते हे कि जिस बडकी दूसरे 
बड़ोंके साथ, दूसरे पेडोके साथ, दूसरी वनस्पृतियोके साथ तथा दूसरी 
सजीव और निर्जीव सुष्टिके साथ क्‍या समानता है। अजिस प्रकार 
यह बड और जगत॒के बीचकी समानघर्मताको खोजनेवाला, बडके 
मूलकी दविद्ञाका विज्ञान कहा जायगा। 
दूसरी शोधमें हम वडकी डाछोसे फूटकर लटकनेवाली जडो, तने, 
डालो, पत्तो, फूलो, फलो वरगराकी जाच करते हे। जिनमे से हरअेककी 
रासायनिक रचना, भौतिक रचना और रासायनिक-भौतिक-वैद्यक 
धर्मोके भेदोकी, असके प्रत्येक पत्तेमे, प्रत्येक फलमे और प्रत्येक डालमे 
रहे हुओ भेदोकी- और जिस बड तथा दूसरे बडो, वृक्षों, ववस्पतियों और 
सजीव-निर्जीव सृष्टिके बीचके अनेक भेदोकी खोज करते है । भिस तरह 
यह विज्ञान बडके विस्तारकी दिशाका अथवा अआअुसके और वाकीकी 
सुष्टिके बीच रहे भेदोको खोजनेवाला विज्ञान कहा जायगा। 
/.. ज्ञेय पदार्थके मूल और सर्वसाधारण धर्म तक हम पहुच जाय, 
तो अुसके विज्ञानका अंक छोर आ जाता है। मूलकी दिशाका जान 
छोरवाला है। 
*.. % दूसरे प्रकारसे ज्ञान” और विज्ञान  शब्दोके जो अर्थ किये 
गये हे, अुनका तात्पयें यह होता है कि यह मूलका -- आदिकारणका 
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किसी भी ज्ञेय पदार्था आदिकारण हाथ लग जानेके बाद 
विज्ञान अुस दिद्यामें आगे नही जा सकता। लेकिन विस्तारकी दिशाके 
विज्ञानका कोओ ओर-छोर ही' नही होता। जिस विज्ञानकी जितनी 


--ज्ञान ही ज्ञान” है, बाकी सब “विज्ञान है। वयोकि अुसकी 
अपेक्षा यह विस्तारका ज्ञान है। अपर बताये हुओ दूसरे वर्गके 
भाष्यकारोने अिसी प्रकार अर्थ करके यह समझाया है कि ज्ञान! 
यानी आत्मा, ब्रह्म या पुरुषका ज्ञान और विज्ञान यानी प्रकृतिके 
कार्यका ज्ञान। देखिये ज्ञानेश्वरी * 

जाणीव जेथ न रिगे। विचार मागुता पाअली निधे।। 

तक॑ आयणी नेघे। आगी जयाचा।। 

अर्जुना तया नाव ज्ञान। येर प्रपच हे विज्ञान ।। 

(अ० ७, इलोक १, ओवी ५-६) 

[ जाननेका भाव जहा पहुच नहीं सकता, विचार अलटे पाव लछौट 
आता है, तक॑ जिसके अग पर (पहुचनेका) मार्ग नहीं पा सकता, 
हे अर्जुन, अुसका नाम ज्ञान है, बाकी सारा विस्तार विज्ञान है।] 

जिस तरह, ज्ञानका अर्थ अूपरी या स्थूल दृष्टिका ज्ञान और 
विज्ञानका अर्थ सुक्ष्म दृष्टिका ज्ञान नहीं है। क्योकि अध्यात्मशास्त्रकी 
दृष्टिसे स्थूल दृष्टिका ज्ञान भी विज्ञान ही है, और आदिकारणका 
ज्ञान सायन्सकी सूक्ष्म दृष्टिसे भी अधिक सूक्ष्म दृष्टिका ज्ञान है। सायन्सके 
समानार्थी विज्ञान शब्दमें शकराचार्य और ज्ञानेश्वर दोनोके जिष्ट अर्थ 
आ जाते हे, किन्तु ज्ञान शब्दका अर्थ तीनोकी दृष्टिसि अलग-अरूग 
होता है। फिर भी जिस बातको तो ज्ञानेश्वरी और सायन्स दोनो 
मानते हे कि ज्ञान शब्दका अुच्चारण करते ही अुसके भीतर अनुभवका 
भाव आ जाता है। अर्थात्‌ अिन दोनोके बीचका भेद तात्त्विक नहीं 
है। सायन्स तत्त्वज्ञान तक गहरा जाय, तो जैसा लगता है कि सायन्सको 
ज्ञानेश्वरीका अर्थ स्वीकार करना होगा। जिस लेखमे तो ये शब्द 
सायन्सकी भाषा ही प्रयुक्त किये गये हे। 
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भी वारीकियोमे अुतरना हो अुतरा जा सकता है, फिर भी अज्ञात 
भाग अपार ही रहेगा। समानता और कार्यकारण-परम्परा खोजनेकी 
तरफ दृष्टि रखकर जब हम ज्ञेयकी खोज करते है, तव हम अुसके 
मूलकी तरफ जाते हें। जब हम भेदकी और बाहरी वर्मोकी तरफ 
दृष्टि रखते हे, तब विस्तारका विज्ञान बढता है। ह 

तालीम विज्ञानकी विरोधी नहीं है। लेकिन विज्ञानसे तालीम 
पूरी भी नहीं होती। पहले लेखमे तालीम और जिक्षाका भेद बताते 
हुओ मेने कहा था कि शिक्षा अधिकतर परोक्ष ज्ञान है; जब कि 
तालीममे परोक्ष ज्ञानको प्रत्यक्ष बनानेकी वृत्ति समायी होती है। 
विज्ञान प्रत्यक्ष ज्ञान है, अिसलिओे शिक्षाकी अपेक्षा अुसमे अधिक 
तालीम होती है। लेकिन विज्ञानसे भी (पदार्थोके अनुभवयुकक्‍त विशेष 
ज्ञासे भी) तालीम पूर्ण नहीं होती। भिसका कारण “विद्या” और 
“ तालीम के वीच बताये हुओ भेद जैसा ही है। वर्थात्‌ विज्ञान हमेशा 
आत्मोन्नति और जनहितका खयाल नहीं करता, जब कि तालीम 
जिस खयालको कभी छोड ही नहीं सकती। 

अपर बताया गया है कि विज्ञान ज्ञेय पदार्थके आदिकारणसे सवध 
रखनेवाला और अुसके विस्तारसे सवध रखनेवाला हो सकता है। 
मनुष्यकी अुन्नतिके लि और जीवन-व्यवहार चलानेके लिये दोनो 
प्रकारका विज्ञान आवश्यक है। कोयला और हीरा मूलमे जेक ही चीज 
हे यह विज्ञान, और दोनोमे बहुत ही भिन्न भिन्न धर्म भी हैँ यह 
विज्ञान -- दोनो अपयोगी हें। कोयले और हीरेकी सच्ची ओअेकताका 
ज्ञान हो, तो कोयलेमें से हीरा अत्पन्न करनेका प्रयत्न किया जा 
सकता है। और अनका भेद जाना हो तो दोनोका यथोचित आपयोग 
किया जा सकता है। मनृष्यकी तालीमके दूसरे अग यदि विकसित 
हुओ हो, तो ओकताका ज्ञान असके चित्तकी श्ञाति और समताको कायम 
रखनेमे अपयोगी सिद्ध हो सकता है और भेदका ज्ञान जुसे जगत्‌की 
आअुचित रीतिसे सेवा करने छायक बना सकता है। 


तालीम और विनान १७ 


व्यावहारिक प्रइन यह है कि मूल-सवधी विज्ञान और विस्तार- 
सबधीः विज्ञानमें से किस विज्ञानको कितना महत्त्व देना चाहिये। 


जिस बारेमें विचार करनेसे अंक बात हमारे ध्यानमें आयेगी। 
किसी भी चीजके मूलका विचार करनेके लिओ भी असके विस्तारका 
कुछ विचार करना ही पडता है। नदीका मूल खोजनेवालेको कुछ 
ह॒द तक नदीके विस्तारका ज्ञान मिल जाता है, या करना पडता है। 
नदीके मूलकी ओर जानेवाला मनुष्य यदि आखे बन्द करके न चले, 
तो आसपासके प्रदेश, भूमिकी रचना, नदीकी गहराओ, वनस्पति, हवा, 
अपजाअूपन, रेत-मिट्टी आदिकी विशेषता तथा जरूचरो, भूचरो, नदीसे 
आकर मिलनेवाली दूसरी नदियों, अिन सबके पानीका शरीर वगैरा 
पर होनेवाला प्रभाव आदि सबधी कुछ विज्ञान प्राप्त किये बिना वह रह 
ही नहीं सकता। जहा दूसरी नदी मिलती मालूम हो, वहा सहायक 
किसे मानना और मूल नदी किसे मानना, यह निर्णय करनेके लिओे 
भी थोडा विदश्यष ज्ञान प्राप्त करना पडेगा। जिस प्रकार विस्तारकी 
दिशामे नदी-सबधी जो भी ज्ञान प्राप्त होगा, वह सहज ही मिलसने- 
वाला विज्ञान है। यह विज्ञान अपयोगी भी होगा, और फिर भी 
नदीका मूल खोजनेमे रुकावट नहीं डालेगा। परतु मूलको खोजने 
निकला हुआ मनुष्य यदि रास्तेमे दिखाओ देनेवाले असे अनेक पदार्थोके 
बारेमे स्वतत्र रूपसे खोज करने बेठ जाय, या पानीके वहावकी दिशामे 
चलने लगे, तो मूलकी खोज ओअक ओर रह जायगी और अुसका ध्येय 
सिद्ध नहीं होगा। 

किसी वस्तुका मूल खोजनेका ध्येय निश्चित रखते हुओ जिस प्रयत्नसे 
असके विस्तारका विशेष ज्ञान प्राप्त हो, वही वैज्ञानिक प्रयत्न जुचित 
माना जायगा। लेकिन ध्येय चूक जानेकी भूल वार-बार होती 
रहती है। मनुष्य नादका मूल खोजते-खोजते स्वरोंके सौन्दर्यमें लुमा 
जाता है, चित्तका शोघन करते-करते सिद्धियोमे मोहित हो जाता है, 
नदीका मूल खोजते-खोजते रगविरगे ककर-पत्थर या मछलियां जिकट्ठी 
ता-२ ह 
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करने लग जाता है, या आसपासके प्रदेशमें कोओ रिवतता देखता है, 
तो वहा अपनी सत्ता जमानेसे रूग जाता है, या अंसे ही किसी दूसरे 
कारणसे वीचमें ही रुक जाता है। 


यह विश्व अत्यन्त आश्चर्यकारक हे। कोओ छोटा या बडा 
पदार्थ अथवा असका गुण, क्रिया या दूसरा कोओ धर्म असा नहीं 
होता, जिसके मूलकी खोज करके अुसके आदिकारण तक न पहुचा 
जा सके। साथ ही जैसे कोओ छोटे-बडे पदार्थ, गुण, क्रिया या धर्म 
नही हे, जिनसे बीचमें ही मनुष्यको रोक रखनेवाली अनन्त प्रकारकी 
विविधता न हो। जिस तरह किसी मूल पुरुषके हजार पुत्र हो और 
अनसे से हरअेकके हजार-हजार पुत्र हो और जिस तरह अेक 
हजार पीढी तक प्रत्येक वशजकी हजार-हजार प्ुत्रोकी परपरा चले, 
असी तरहका यह ससाररूपी वृक्ष है। फिर भी यह वृक्ष जैसा अनोखा 
है कि अुसकी हजारवी पीढीकी ठीक ठीक खोज करे, तो असमे भी 
मूल पुरुषका पूर्ण बीज अच्छी तरह आतरा हुआ मालूम होगा। जिस- 
लिओ यदि केवल मूल चीजकी ही जोध करनी हो, तो यह बात 
महत्त्वकी नहीं मानी जायगी कि किस पीढीके कौनसे वशजको शोघका 
विषय बनाया जाय । चाहे जहासे शोध आरभ करके हम मूल बीजको 
पहचान सकते हे। लेकिन मूल बीजको खोजकर यदि अुसकी सहा- 
यतासे अुस सारे कुटुम्बके साथ कोओ मीठा सबंध बनाये रखना हो, 
तो हमारी खोज विशेष ढगसे ही होनी चाहिये । 


और, विज्ञान तथा तालीमके बीच यही भेद है। किसी भी 
पदार्थवो खोजका विषय बनानेवाला मनुष्य विज्ञानशास्त्री तो अवश्य 
है; जिससे वह मूल कारण तक भी शायद पहुच जाय; अआुसकी 
खोजका दुनियाके लिझे कोओ लाम भी हो सकता है। परतु सभव 
है विज्ञानकी जो शाखा विज्ञानशास्त्रीको शाति देनेवाली और समाजको 
सुखी वनानेवाली हो सकती है, अुसः शाखाका काम यह विज्ञानशास्त्र 
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ते भी करे। अिस प्रकार तालीम विज्ञानकी विरोधी नहीं, परतु 
विज्ञानसे कुछ अधिक है। 

विज्ञानकी जिस शाखाके बिना तालीम अधूरी कही जायगी, वह 
चित्तकी भावताओंके विकासकी और अस दृष्टिसे चित्तके मूलकी शोधकी 
शाखा है। भावनाओकी शुद्धि, विकास और चित्तकी शोध--- यह विज्ञान 
तालीमका मुख्य अग है। शथिसके सिवा दूसरा विज्ञान प्रद्धत्तिके नियमोके 
ज्ञानका और अनुभवोका भडार बढा सकता है, लेकिन असके विपयमे 
निश्चित रूपसे यह नहीं कहा जा सकता कि वह हमे जाति प्रदान 
करेगा या अुससे हमारा जीवन सुखी वनेगा। जअिसके विपरीत झापरूप 
वननेकी भी अुसके भीतर शक्ति होती है। 

यद्यपि विज्ञानसे तालीम पूर्ण नहीं होती, फिर भी में यह भार- 
पूर्वक कहना चाहता हू कि विज्ञानके सस्कारोके बिना तालीमका काम 
चल नहीं सकता। विज्ञानके सस्कारोका अर्थ है अवछोकन करने और 
तुलना करनेका अभ्यास। अवलोकन और प्रञाके अभ्याससे ही 
विज्ञानका अदय होता है। 


ह ््‌ 
तालीम और विवेकबुद्धि 

विवेकबुद्धिको में जिष्ट देवताकी तरह पूज्य मानता हु। कर्म, 
भवित, ध्यान, ज्ञान, अभ्यास, तप आदि विविध सावनो द्वारा व्यावह्मरिक 
जीवनमें मुझे यदि कोओ प्राप्त करते जैसी वस्तु मालूम होती हो, 
तो वह है विवेकबुद्धिका विकास। किसी देवी-देवताके दर्शवकी या 
ऋचद्धि-सिद्धियोकी मुझे छालसा नहीं है। परतु यदि भक्ति, ध्यान 
आदि साधनोसे देव सतुष्ट हो, तो में यही चाहूगा कि वे मेरी विवेक+ 
वुद्धिको शुद्ध और विकसित करे। 

जिस विवेकका अये क्या है? 


२० तालीमकी बुनियादें 


यह तो शायद ही कहनेकी जरूरत हो कि यहा विवेकसे मेरा 
मतलव सम्यता या शिप्टाचारसे नहीं है, जो कि अुसका प्रचलित 
और परपरागत अर्थ है। विवेकका शब्दार्थ होगा विशेष या सूक्ष्म 
विचार । हम जो कुछ करते हे, सीखते हे या मानते है, वह क्यों 
करते, सीखते या मानते हे, जिसका विचार हम हमेगा नही करते। 
हो सकता है कि अत्यन्त तुच्छ या अत्यन्त गभीर क्रियाओ, मान्यताओं 
और सीखी जानेंवाली वातोमे से कजीके वारेसे हमे कभी कोओ विचार 
ही न सुझा हो। हममें बोलने या वरताव करनेकी कितनी ही जैसी 
आदतें होती है, जो द्रसरोंके ध्यानमें तो आ जाती हैँ, परतु हमे 
अनके अस्तित्वका पता ही नहीं चलता। मेरे मित्र कहते हे कि मुझे 
बोलते समय 'है सो” जैसे निरथंक गब्द वोहूनेंकी आदत है। यह 
आदत मुझमें है, जिसका अभी तक में निश्चय नहीं कर पाया हु। 
क्योकि में सावधानी रखकर वोलता हु तव मेरी जवान पर ये शब्द 
नहीं आते, और जब असावघानीसे बोलता हू तब ये शब्द मेरे ध्यानमे 
नहीं आते। जिस हद तक जैसा होता है, अुस ह॒द तक यही कहा 
जाना चाहिये कि हमारी क्रियाओें, मान्यत्ताओं और जिक्षा विवेकरहित 
है। जिसका मतलव यह हुआ कि हमारे अतने कार्य, मान्यताओं आदि 
असावघानीके द्योतक और यह वतानेवाले हे कि अुनके वारेमे हमने 
पहलेसे कोमी विचार नही किया है। 
बिना विचारे हुओ कार्य, मान्यताओे या शिक्षा बुरे या गलत ही 
है, जैसा नही कहा जा सकता। परतु सुकर्म, सुशिक्षा और सुश्रद्धा 
भी यदि विचारपूर्वक न हो, तो आऔनमे दो दोष रहते है। अभेक, 
विचारपूर्वक किये गये कर्म, शिक्षा आदिमें जिन गुणोको प्रकट कराने 
और दृढ वनानेकी शक्ति होती है वह विचारहीन कर्म, शिक्षा 
आदियें नहीं होती। दूसरा, चाहे जितनी पुरानी आदत हो, फिर भी 
संगतिका दोष अुसे आघात पहुचा सकता है। मुदाहरणके लिग्रे, मेरा 
कीड़ियों और मकोड़ोको भी न मारना अवश्य ओक सुकर्म है। लेकिन 
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यह सुकर्म करनेकी आदत अगर मुझे केवल परपरागत सस्कारोंसे, 
गुरुजनोंके डरसे, नरकमे मिलनेवाले दडके भयसे या स्वर्गर्में मिलनेवाले 
सुखके लालचसे पडी हो और जिस वारेमे मेने स्वय किसी स्वतंत्र 
दृष्टिकोणसे विचार न किया हो, तो जिस कमंसे जिस गुणकी वृद्धि 
होनी चाहिये वह नहीं होगी। अर्थात्‌ में कीडी-मकोडेको मारू भले 
नही, लेकिन हो सकता है कि अनके त्राससे तग आकर मे अंन्हें मनमें 
कोसे बिना और श्ञाप दिये बिना न रहू, और जानसे न मारकर 
दूसरी कोओ सजा अन्हे दे डालूं। यह दूसरी सजा असी हों 
सकती है, जो अन्तमे प्राण लेनेसे भी अधिक कठोर और निर्देय साबित 
हो। यदि मेरी यह अहिसात्मक आदत सिर्फ कीडो-मकोडो तक ही 
सीमित हो, तो यह निश्चित रूपसे नहीं कहा जा सकता कि वह 
मुझे मकडी, साप या बिच्छुको -- या शायद किसी मनुष्यकों भी --- 
मारतेसे रोकेगी। अूससे मेरा क्रोध कम न होगा। अुसके कारण में 
बैल या नौकरसे मरते दम तक काम लेनेमे सकोच नहीं करूगा। 
अुसके कारण अपने अधीन बने हुओ किसी आदमीके साथ जितनी सख्ती 
करते भी में नहीं हिचकिचाअंगा कि अुसका सब-कुछ छिन जाय। 
और अच्तमें बुरी सगतिके असरसे म॑ अिन कीडो-मकोडोके वारेमें भी 
लापरवाह बन जाअूगा। 

जिसी तरह दान करना भी अवश्य जेक सत्कर्म है। परतु जब 
तक दान देनेवाला दानके गुणोंके बारेमे स्वथ विचार नहीं करता, 
बल्कि केवल चली आयी रूढिके कारण अथवा जिस श्रद्धासे दान 
करता है कि अमुक स्थान पर अमुक वस्तुका अमुक मनुष्यको दान 
करनेसे अमुक फल मिलता है, तो यह विश्वासके साथ नहीं कहा जा 
सकता कि दानकी यह क्रिया दानीकों अुदार बनावेगी ही। रूढ वने 
हुओ मार्गोमे अुसके दानका प्रवाह बहेगा, परतु यह नहीं कहा जा 
सकता कि वह आवश्यक मार्गोंमे भी बहेगा। हो सकता है कि आओुदार 
चित्तसे अथवा रहमदिलीसे दानकी तरफ प्रवृत्ति होनेके वजाय यह 
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क्रिया मार्थेंक तितककी तरह या भीतरके रोगोके बाहरी अुपचारकी 
तरह केवल अपरी सस्कार ही रहे । और किसी कारणसे जिस रूढि 
या श्रद्धाके सस्कारोका लोप हो जाय, तो माथेके तिरछककी तरह जिस 
दानकी क्रियाकी आदत भी मिट जाय। 

साराश यह कि जब तक मेरे कर्मोके पीछे रहनेवाले गुणों या 
जिच्छाके बीजके विषयमे मेरे अपने हृदयमे विवेक-विचार न अत्पन्न 
हो, तब तक मुझसे अन गुणोका सब कामोमे विस्तार करनेकी, अथवा 
क्या करना और क्‍या न करता --- जिस वारेमे आन गुणोमे स्थिर रहकर 
विचार करनेकी, असा करते हुओभे होनेवाले कष्टोकों धीरजसे सहन 
करनेकी, सगतिका दोष न लगने देनेकी, और दोषपूर्ण गुणो, जिच्छाओ 
या आदतोसे बचनेकी शक्ति नहीं आ सकती । 

जान-वझकर होनेवाले सारे व्यवहारोकी बुनियाद सही या गलत 
विवेक है। विवेकमें चार वस्तुओका समावेश होता है। अवछोकन, 
प्रज्ञा, भाव और सावधानता। अवलोकनका अर्थ है, जो जो विषय 
अनुभवम आवें अनकी_ शोध। किसी भी पदाथ का स्वरूप क्‍या है 
असके धर्म कौनसे है और वे वंसे ही क्यो हें -- जिसकी शोध ही 
अवलोकन है 

प्रज्ञा अर्थात्‌ अनुभवोकों तोलनेकी शक्ति जिस शक्तिकी सहा- 
यतासे हम गुड और शकक्‍्करके वीचका, सा और रे के बीचका, दया 
और प्रेमके बीचका, मान और अपमानके बवीचका भेद जान सकते 
है, वह अनुभवतोलक शक्ति। यह गक्ति विषयोके बीचके भेद 
दिखाती है। 


भावका अर्थ है किसी पदार्थके सवधमे हमारा दृष्टिबिन्दु अर्थ है किसी पदार्थके सवधमें हमारा दृष्टिबिन्दु। भाव 


अनेक है, परतु सव भावोका विइलेपण करने पर जुनका तीन मूल 





* यहा पदार्थ शब्दका बहुत व्यापक अर्थमें अपयोग किया गया 
है। सजीव-निर्जीव, स्थावर-जगम, स्थूल-सूक्ष्म, मूर्त-अमूत जो भी 
पदार्थ विचारके विपय वन सकते हे, वे सब जिसमें आ जाते हैं। 
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भावोमें समावेश हो जाता है। विषमभाव, समभाव और अजैक्यभाव। 
यह पदार्थ और में अक-दूसरेसे भिन्न हे, अुसका हित अलग है, मेरा 
हित अलग है-- यह है विषम, पर या द्वेतभाव। यह पदार्थ और 
में दोनो अकसे हे, जैसा मेरा 'सुख है वैसा ही अुसका है-- यह सम 
या विशिष्टाईत भाव है। यह पदार्थ और में अक ही है, अुसका हित 
ही मेरा हित है--यह है अक्य या अद्वेतभाव।7 

सावधानताका अर्थ है सपूर्ण जागृति, कार्य करनेके पहले ही. 
आत्मस्मृति । खाते समय खानेका, बैठते सम्रय बेठनेका -- जिस तरह 
प्रत्येक कार्य करते समय अते करनेका भान होना सावधानता है। 

अवलोकन, प्रज्ञा आदि चारमे से कौन किसका कारण है, यह 
निश्चय करना कठिन है। जिन चार वस्तुओकी थोडी-बहुत विरासत 
तो “हरअेकको जन्मसे ही मिली होती है। प्रज्ञाके सूक्ष्म होनेसे भाव 


+ भावोके फलस्वरूप किसी पदार्थके प्रति जो वृत्ति पैदा होती है 
वह भावना या विकार है। साधारण तौर पर अच्छी वृत्तिके लिओे 
भावना शब्द काममे लिया जाता है और बुरी वृत्तिके लिओे विकार 
शब्द काममे लिया जाता है। प्रत्येक प्राणीमे कम-ज्यादा मात्रामे तीनो 
भाव रहते है। जैसे, शरीरके अवयवोके प्रति अैक्यभाव, सर्गे-सबधियो, 
कुटुम्बीजनों और मित्रोके प्रति समभाव, पदार्थों और पराये लोगोके 
प्रति विषम या परभाव। किसी विश्येप पदार्थेके कारण नहीं, वल्कि 
स्वभावके रूपमे ही दृढ बनी हुओ वृत्ति गुण कहलाती है। आअुदाहरणके 
लिओ, अमुक व्यक्तिके मेरा अमुक काम विगाडनेसे जो विकार अत्पन्न 
हो वह क्रोधकी वृत्ति है। किसी समय, कोओ भी व्यक्ति मेरी किसी 
योजनाको बिगाडे, अुस समय यही विकार थअुत्पन्न होनेकी आदतको 
क्रोधका गुण कहते हे। भाओआको दु खमे देखकर जो भावना पैदा हो, 
वह दयाकी वृत्ति है। किसी भी प्राणीको किसी भी प्रकारका ढुख 
भोगते देखकर यह वृत्ति पैदा होनेका स्वभाव पड जाय तो असे 
दयाका गुण कहेंगे। 
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स्पष्ट होते हे। सूक्ष्म प्रज्ञा और स्पप्ट भाव अवलोकनको स्पष्ट बनाते 
हैं; स्पष्ट अवलोकन सच्चे निर्णयके लिभे आवश्यक है; और साव- 
धानता जिन तीनो पर अपना असर डालती है। अिन सबके फल- 
स्वरूप निर्णय करानेवाला जो विचार अुत्पन्न होता है, वह है 
विवेक । और यह विवेक फिर अवलोकन, प्रजा और भावकी शुद्धि 
तथा सावधानताका पोषण करता है। जिन चारमे से कोंभी भी अगर 
अधूरा रहता है, तो अुससे विवेकमे कमी आती है। 
मनुष्य अवछोकन करनेवाला हो, लेकिन यदि आसके भाव योग्य 
न हो या प्रज्ञा जड हो, तो वह केवल स्थूछ, ओछी दृष्टिके या काल्पनिक 
सिद्धान्त बतानेवाला होगा, तात्तविक विचारकी असल बुनियाद अआसके 
हाथ नहीं लगेगी। ठीक समय पर अपयोगमे छायी जा सकनेवाली 
निर्णयन्नक्ति आसमें पैदा नहीं होगी। 
यदि केवल असकी प्रज्ञा ही सूक्ष्म हो, तो वह पदार्थोके अूपरी 
भेदों और स्वरूपोमे ही रमा रहेगा, लेकिन पदार्थोके बन्धनोंसे मुक्त नही 
हो सकेगा। 
मनुष्यमे अवलोकन और प्रज्ञा हो परच्तु योग्य भाव न हों, 
तो असका तत्त्व-विचार अुसमे वकू नहीं पंदा कर सकता, आसके 
जीवनमे कोओ परिवर्तन नहीं कर सकता। 
और, यदि योग्य भाव हो, परन्तु अवछोकनकी कमी हो या 
प्रजा मन्‍्द हो, तो वह पदार्थोकी काल्पनिक कीमत आकेगा, जल्दीके 
निर्णय करेगा, अुसका विकास ओकागी रहेगा, अपने आचरण पर अुसका 
अधिकार नही रहेगा, और तारतम्यको समझनेकी असमें कमी दिखाओ 
देगी। अर्थात्‌ साधारण भाषामे जिसे नादावीभरा या वेढंगा व्यवहार 
कहते हे, वैसा अुसका व्यवहार मालूम होगा। भुसे सतुछून कायम रखते 
आयेगा ! 
न मनुष्यमें सव कुछ हो, लेकिन सावधानता ह हो तो अुसे वार- 
बार यह कहनेका मौका आयेगा : 'जानामि धर्म न च मे प्रवृत्ति! । 


तालीोम और विवेकबृद्धि २५ 


जानाम्यधर्म न च मे निवृत्ति.॥” (में धर्मको जानता हू, परल्तु में 
अुसका आचरण नहीं कर सकता; अधर्मको जानता हू लेकिन अससे 
मुक्‍त नहीं हो सकता। ) 


कला, कौशल, पाडित्य, सौन्दर्य, बल या केवल भक्ति, केवल कर्म- 
परायणता, केवछ तप, केवल ज्ञान (जानकारी और तकंशक्ति) या 
केवल ध्यानकी पूर्णतासे जीवनमे पूर्णता नहीं आ सकती। परन्तु यह 
कहना गलत नहीं होगा कि विवेककी पूर्णता और जीवनकी पूर्णता 
अेक ही चीज है। जैसे बिना प्राणका शरीर ही शव कहलाता है, 
वेसे ही मुझे लगता है कि बिना विवेकका जीवन ही अमानवता है। 


केवल विवेकबुद्धिकी सहायतासे हम भक्तिमार्ग, तपमार्ग, कर्म- 
मार्ग या ध्यानमार्गका फल प्राप्त कर सकते है। परन्तु केवल विवेक- 
विचार पर टिके रहना कठिन होता है, भिसलिओ भक्ति, तप 
आदि मार्गोका आधार लेना ठीक है। छेकिन विचार करनेसे मालूम 
होगा कि भनुष्यकी अन्नतिका अेक भी जैसा साधन नही, जिसमें विवेक- 
विचारकी आवश्यकता न रहती हो। और जितने ज्ञानी या सन्त 
पुरुष भूतकालमे हो गये हे या वर्तमान कालमे होगें, अुनमे सबसे बडी 
समानता यही पायी जायगी कि अुनके जीवनमे विवेकबुद्धि सतत जाग्रत 
रही या रहती है। जिस ह॒द तक अनमे विवेककी पूर्णता होगी, अुसी 
ह॒द तक अुनका जीवन वास्तवमे महान होगा। अन्य सब सामग्रिया तो 
जिस विवेकके अलकारमात्र हें। 


भले थिष्टदेवका दर्शन हुआ हो, समाधि-लाभ हुआ हो, तप 
सिद्ध हुआ हो, अनेक प्रकारकी विद्याओंमे पारगतता प्राप्त हुओ हो 
या वैराग्यवृत्ति हो, परन्तु यदि मनुष्यमे विवेकका अंत्कर्ष न हुआ हो, 
तो वह जिन सबको पचा नहीं सकता, और आअुसका अथध पतन भी 
हो सकता है। जिसके विपरीत, यदि केवल विवेक-विचार जाग्रत रखनेकी 
ही गक्ति प्राप्त की जा सके, तो आतनेसे ही वह स्थायी शान्ति पा 
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सकता है। मेरे विचारसे पूर्ण शुद्ध विवेकी जीवन ही जीवन्मुक्तिका 
प्रत्यक्ष लक्षण है। 


विवेकके आत्कर्षको में जीवनका और जिसलिओ तालीमका अन्तिम 
ध्येय. मानता हु और तालीमके ये विभाग करता हू : अवलोकन 
(शोधकी जिज्ञासा और सूक्ष्मता), भ्रज्ञाकी तीऩ्ता, योग्य भावोके 
पोषणके फलस्वरूप भावना-विकास और सपूर्ण जागृतिका अभ्यास। 
वृढ़ता-च्रति 
अपर जो कुछ लिखा है, असमें थोडा जोड़नेकी जरूरत है। 
केवल विवेकबुद्धि --- सारासारकी ठीक समझ और निर्णय करनेकी 
शवित --- भेक गुणके बिना असफल भी सिद्ध हो सकती है। भर 


वह गुण दृढता या धृतिका --जिस वस्तुको विवेकसे योग्य ठहराया 
हो, अुससे लगनके साथ चिपके रहनेकी शक्तिका है। है। ये यह दूढता या 


धृति ही मनोबल, आत्मबरू आदि शब्दोसे पहचानी जाती है। यह 


दया, करता आदिकी तरह भावना नहीं है, छकेकिन जैसे बलवान 
मनुष्यके स्तायुओ और कमजोर मनुष्यके स्तायुओकी गठनमें जन्मजात 
अथवा तालीमसे पडा हुआ भेद रहता है, अुसी तरह चित्तकी गठनमे 
तालीमसे पडनेबाला या जन्मसे रहनेवाला यह भेद है। ताछीमसे जैसे 
मनुष्यके स्‍्तायु मजबूत बन सकते हे, अुसी तरह धृति भी वलवान हो 
सकती है।_ है 


द्‌ 
तालीम ओर अभ्यास 


तालीममें अभ्यासके महत्त्वको पूरी तरह समझे बिना काम नहीं 
चल सकता। अभ्यासका अर्थ है, अंक ही कामको बार-बार करना। 
खेतमे सब जगह घास अगी हो और आप कभी ओक स्थान पर और 
कभी दूसरे स्थान पर घूमें, तो वहा किसी तरहकी निशानी माहूम 
नही पडेगी। परल्तु अेक ही स्थानसे चलनेका नियम रखे, तो थोडे 
समयमे वहां साफ पगडडी दिखाओ पडेगी। हमारे शरीरमे भी जिसी 
तरह होता है। हम किसी दिन हाथकी, किसी दिन पावकी, और 
किसी दिन कमरकी कसरत करे और असमें किसी भी तरहका 
निश्चित अभ्यास न रखे, तो हमारा ओेक भी स्तायु भलीभाति विकसित 
नही होगा | अुसी तरह यदि हम किसी दिन चरखा चलाये, किसी दिन 
पावसे चलाये जानेवाले यत्र पर बैठे, किसी दिन चित्र बनाये, किसी दिन 
सगीत-क्लासमे जाये और किसी दिन ध्यान करने बैठे, तो हमे ओेक 
भी काममें सफलता नहीं मिलेगी। 

शारीरिक या सानसिक, कोओ भी शक्ित प्राप्त करनेके लिओ 
अर्थात्‌ अुस शक्ति पर पूरा पूरा काबू पानेके लिझे अभ्यासके बिता 
काम नहीं चछू सकता। 

हमारे देशमे अम्यासका महत्त्व बहुत लम्वे समयसे समझ लिया 
गया है, लेकिन अभ्यासके साथ जो दूसरे अगर जुडे हुओ है, अुन पर 
किसीका ध्यान नहीं गया है। अनुभवसे यह पता चला कि अभ्यासके 
विता सस्कार दृढ नहीं होते। जिसलिओे हम किसी न किसी ढगसे 
अभ्यास करानेका प्रयत्न करते हे। प्रत्येक क्रिया तीन प्रकारसे की 
जा सकती हूँ भयसे, लालचसे और क्रियाके प्रति रहे प्रेमसे । भय 


नर्छ 
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ओर लारूचसे भी सस्कार डाले जा सकते है। और अधिकतर थ्िन 
दोमे से ओअेकके या दोनोके जरिये अभ्यास कराया जाता है। जिस तरह 
अभ्यास कराना अम्यास करानेवालेको आसान पडता है, अुसमें अम्यास 
करनेवालेकी विवेकबुद्धिकों विकसित नहीं करना पडता। सरकसके 
मालिक जानवरोको भयसे ही तालीम देते हे। शाल्ाओंमे शिक्षक भी 
यही तरीका अपनाते है। बहुतेरे सम्प्रदायोंके प्रवर्तकोंने भी वार-बार 
भय या आशा बताकर जनतामे अच्छी आदतें पैदा की हैं। ये 
आदते कभी-कभी मजबूत तो हो जाती हे, परन्तु मूढःभावसे। अुनका 
रहस्य समझमे नही आता | जो भय या आगा बताओ गओ हो, अुसकी 
चिन्ता या श्रद्धा मिट जाने पर सदियों पुरानी आदतें भी थोडे समयमें 
नष्ट हो सकती है । कुछ वर्षोकि अग्रेजी विद्याके सस्कारोंने हमारी जनतामें 
पडे हुओ सदियों पुराने सयमके सस्कारोकों नष्ठ कर दिया। थक्षिसके 
कारणकी जाच करेगे, तो मालूम होगा कि सयमके संस्कार यमदडके 
भय या स्वर्गसुखकी आशासे डाले गये थे। किसी भी कारणसे जिस 
भय और आशा परसे श्रद्धाके अुढते ही और स्थूल दृष्टिसे संपूर्ण 
दिखाओ पडनेवाले आधिभौतिकवाद पर श्रद्धा जमते ही वह सयम 
चला गया। शुष्क वेदान्तका भी कओऔ लोगोके जीवन पर यही परिणाम 
होता है। जैनघर्म तप और संयम पर बेहद जोर देता है। फिर भी 
कुछ जैन साधुओ और गृहस्थोमे चरित्रश्रष्ठता घुणा आत्पन्न करनेकी 
ह॒द तक बढी हुओ सुनी गजी है। जिसका कारण यही हो सकता 
है कि तप और संयम पर प्रेम अुनका मूल्य समझकर नहीं 
रहा होगा, परन्तु अुनके द्वारा कोओ भय दूर करनेकी या सुख 
प्राप्त करनेकी आया रही होगी। और यह भय और सुख 
काल्पनिक है, अऔैसा रूगते ही तप और सयम पतझडके पत्तोकी तरह 
खिर गये होगे | 

झिसलिओ अभ्यासके साथ अभ्यासकी किया पर प्रेम हो, तो ही 
अभ्यास मनृष्यको छाभ पहुचा सकता है। यह ज्यादा कठिन वात्त 
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है। जिसमें अभ्यासीकी विचारशक्ति जाग्रत होनी चाहिये। अम्यासकी 
क्रिया पर प्रेम हो सके, जिसके लिये अुस दिशामे अुपयोगी गुणोका 
विकास हुआ होना चाहिये। जिस प्रकारका अभ्यास अत्यंत धीमी 
गतिसे ही हो सकता है। 

परन्तु आज तो अभ्यासकी आवश्यकता पर ही कुछ लोगोको 
अश्वद्धा होने लगी है। वे अभ्यासके बदले साहचर्यके नियम पर जोर 
देते हें । जैसी अश्रद्धा होनेका कारण है अम्यासके नियमके बारेमे हमारी 
शालाओमें पोषित हुआ गलत खयाल। शालहाओमे अभ्यासका जाना 
हुआ अपयोग अक, पहाडे या कविता रटनेमे होता है। शिक्षकोका 
यह खयाल है कि रटनेसे पहाडे और कविता याद रह जाते हे। 
अत. याद रखनेके लिझे रटनेकी (अभ्यासकी) जरूरत है। 

साहचर्यका नियम जाननेवाले कहते हे कि यह निरा भ्रम है। 
हमारी स्मरणशक्ति मूलसे ही जितनी पूर्ण है कि अक बार किसी चीजको 
अच्छी तरहसे जान लेनेके बाद वह जिस तरह याद रहती है कि कभी 
भुलाओ ही नहीं जा सकती। परन्तु जो कुछ याद रखना हो, अुसे 
ठीक-ठीक स्मरणमे भरते आना चाहिये। अदाहरणके लिओ, मेरी टोपी 
कही रख दी गओ_ हो और अंसे दूढना हो, तो में क्‍या करूगा ? 
मेने आखिरी बार कब निश्चित रूपसे टोपी पहनी थी, अुस समय 
में कहा था, बेठा था या खडा था, मेरे साथ दूसरा कौन था, वहासे में 
कहा गया, वहा क्या किया, टोपी सिर परसे मेने क्यो निकाली आदि 
आदि टोपीके साथ दूरका या पासका सम्बन्ध रखनेवाली छोटी-छोटी 
बातोको में याद करूगा। जिस;/तरह आसपासकी छोटी-छोटी बातें याद 
करनेसे मुझे यह याद आ जायगा कि मेने टोपी कहा रखी थी। आस- 
पासकी ये बातें सहचारी (साथकी) बाते कही जाती हँ। टोपी कहा 
रखी थी, यह में भूला हरगिज नहीं था। क्योकि रखते समय ही 
मेरे दिमाग पर जिस रखनेकी क्रियाका सस्कार पड गया था। परन्तु 
पूरी तरह सावधान न रहनेके कारण में अस सस्कारको तुरन्त जाग्रत 
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नहीं कर सका था। असे जाग्रत करनेके लिग्रे मेरा आसपासकी 
बातोका स्मरण करना काफी होगा। 
भअिस परसे यह नियम बनाया जाता है कि किसी चीजकों याद 
रखनेके लिझे केवल अुसी चीजको याद रखनेका प्रयत्व करना बेढगी 
पद्धति है। सरल वात यह है कि हरजेक क्रिया करते समय आसपासकी 
सब चीजों पर नजर डाल लेनी चाहिये। यूज रखने जाय तो सुओके 
साथ दूसरी क्‍या चीजे पडी हे यह ध्यानसे देख लिया जाय। अुसका 
डिब्वा कहा रखा है, अुसके साथ और क्‍या क्‍या है, यह भी देख लिया 
जाय। अंसा करनेसे सूओ कहा रखी है जिसका विचार करते ही 
आसपासकी चीजोका स्मरण जाग्रत हो जायगा और सूओका स्थान 
याद आ जायगा। अआिसी तरह पाच-चोक-बीस यह बीस वार 
रटाकर याद रखानेके बजाय पाच-पाच मनकोके चार ढेर करके अन्हे 
विद्यार्थीसी ग्रिवाया जाय, तो पाच-चोक पूछते ही वारूककी स्मृतिमें 
पाच-पाच मनकोके चार ढेर और अुस समय की हुओ क्रिया खड़ी 
होगी और वह पाच-चोक-वीस तुरन्त याद कर सकेगा। पाच-चोक- 
बीस हम भले बीस वार रटे, लेकिन बीसो बार हमारा ध्यान यह चीज 
रटनेमें ही नहीं रहता। जिसलिओ पाच-चोक़ कहते ही वीस बब्द मुह 
पर आ ही जाय, जैसी जीभके स्नायूको भले आदत पड जाय, छेकिन 
यह मान्यता गलत है कि जिससे स्मरणशक्तिका विकास होता है। 
यह आपत्ति गलत नहीं है। किसी भी चीजको स्मृतिमे भरनके 
लिओ अभ्यासकी जरूरत नहीं। स्मृति पर भेक ही प्रयत्ससेी कभी ने 
मिटनेवाली छाप पड सकती है। और यह कोओ विरला अवधानी 
(अकाग्रताकी शक्तिवाला) ही कर सकता है, जैसा नहीं; वल्कि यह 


स्मरणशक्तिका स्वभाव ही है। 

फिर भी अभ्यास व्यर्थ नही जाता। अभ्यासका काम दूसरा? ही 
है। अभ्यासका सम्बन्ध खास करके शरीरके स्थूछ अंग्रोंके साथ होता 
है। स्थल अंग द्वरीरके वे भाग है, जो अपने-आप या साधनोकी मददसे 
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शरीरमे प्रत्यक्ष दिखाओ दें या भूख-प्यासकी तरह अनुभव किये जा 
सके। अदाहरणके लिओ, स्नायु, ज्ञानतन्तु, मस्तिष्क वगरा। अिन सबको 
किसी भी प्रकारकी दृढ आदत डालनेके लिओ अभ्यासकी जरूरत 
रहती ही है। ह 

स्मृति पर किसी वस्तुकी छाप डालनेके लिओ अेक सस्कार 
काफी है। अुस छापका यदि हमे बार-बार अुपयोग करना पडें, तो बिना 
प्रयत्तके अभ्यास हो जायगा। यानी हमारे स्थूल अगोकों अभृक 
दिश्वामे काम करनेकी आदत पड जायगी। जुदाहरणके लिओ, अगर में 
किसी किरानेके व्यापारीके यहा नौकर होअं, तो कौनसी चीज कहा 
रखी है, जिसकी छाप में अक ही वारमे डाल लूगा। साहचर्यके नियमसे 
में अून चीजोको खोज लूगा। परन्तु रोज रोज अुन चीजोका काम 
पडनेसे थोडे दिनोमे विना प्रयत्नके आन चीजोके स्थान याद रखनेका 
अम्यास हो जायगा। असा नहीं है कि जिस क्रियामें साहचर्यके 
नियमका अमल होगा ही नहीं। परन्तु अुस नियमके अमलकी गति 
जितनी बढ जायगी कि चीज और असके स्मरणके बीच साहचर्यके 
नियमका समय ध्यानमे ही नहीं आयेगा। जो क्रिया बार-बार करनेकी 
हो या भविष्यमे करनेकी हो, अुसकी गति बढानेका काम अभ्यासका 
है। फिर वह क्रिया स्मृतिकी हो या अन्य प्रकारकी -- जेसे सूत 
कातनेकी--हो । 

यह सच है कि स्मृति पर अक ही वारमे किसी चीजकी छाप 
पड सकती है। परन्तु अस छापको जायत करनेमे समय न जाय, जिस 
तरहकी आदत डालनेके लिओ अुसका अभ्यास करना पडता है। फिर 
सस्कार ग्रहण करनेका भी अंसा अभ्यास होना चाहिये जिससे अक ही 
सस्कारसे जाग्रत की जा सकनेवाली छाप अुसके सहचारी सम्बन्धोके 
साथ स्मृति पर पडे। 

अपर कहा गया है कि क्रियाकी गति बढानेके लिझे अम्यासकी 
जरूरत है। परन्तु गति तो बादमे आती है। अुसके पहले आस क्रिया 
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पर धीरे-वीरे काबू पानेके लिखे, क्रिया अपने-आप करना आनेके लछिगे 
भी पहले क्रियाका अभ्यास करना चाहिये। अर्थात्‌ वार-वार सावधानीसे 
प्रयत्न करना चाहिये। जैसे वार-वारके प्रयत्नसे क्रिया पर कावू पाया 
जाता है, और क्ियाके अभ्याससे गति बढती है। 


साहचर्यका नियम कहता है कि कोओ नओी चीज जल्दी सीखनी 
हो, तो अुसके लिग्रे अत्यत सावधान वृत्तिका होना आवश्यक है। 
सारा ध्यान अुसीके पीछे छगा होना चाहिये। अभ्यासका नियम 
कहता हैं कि सीखी हुओ चीजको दृढ वनानेके लिझे और जरूरत 
पड़ने पर अुसका अपयोग कर सकनेके छिओे अुसकी वार-वार आवृत्ति 
होनी चाहिये। 
सद्गुण और दुर्गुण अभ्याससे वढते हे; भुसी तरह अच्छे काम 
करनेकी आदत तथा वुरे काम करनेकी आदत सब अम्याससे पडती 
है। केवल विवेकसे अच्छे कामोके लिझे आदरुद्धि पैदा हो सकती है, 
अुनका महत्त्व समझमे आ सकता है, अच्छे-बुरेके वीचका भेद समझा 
जा सकता है। लेकिन जिस अच्छी चीजका ज्ञान हुआ हो अुसका अमल 
* क्रनेके लिमे और जो चीज बुरी लगती हो अुससे वचनेके लिखे 
अभ्यातकी जरूरत है। यह अभ्यास यदि बलात्कार या लछालचसे हो, 
तो यह नहीं समझना चाहिये कि अससे अुन्नति होगी ही। यानी 
यह अभ्यास क्रियाके ही खयालसे और असीके प्रति रहे प्रेमसे होना 
चाहिये। परन्तु अम्यासके बिना तालीम पूरी हो ही नहीं सकती। 
यानी अम्यासके बिना विचारी हुओ चीज पच नहीं सकती, 
जीवनके साथ ओतगप्रोत नहीं हो सकती । 


ही 


-: जअिन्द्रियोंकी तालोस 
[ शिक्षणमे बालकोकी जिन्द्रियोकी तालीमके वारेमे कुछ विचार 
” किया गया है। सयमके लिओ. प्रयत्न करते रहनेवाले पुरुष जिन्द्रिय- 
दमनके वारेमें काफी विचार करते हे। अंसा भास होता है कि ये 
दो विचार परस्पर विरोधी हेँं। मुझे लगता है कि जिन दोनो विचारोमे 
कुछ अस्पष्ट विचारसरणी काम करती है। जिसलिओ जिस विषयमे 
मुझे जो दिंशा प्राप्त हुओ है, अुसके अनुसार जिस लेखमे कुछ विचार 
प्रकट करनेकी जिच्छा है। जैसा नही मानना चाहिये कि जिस लेखमे 
अुन विचारोका अन्त आ गया है--वल्कि केवल आरभ ही है। 
परन्तु यहा जो विचार मेने रखे है, वे तालीममे रस लेनेवालो तथा 
आत्मार्थी पुरुषोके लिमे अुपयोगी सिद्ध होगे, जैसा मेरा विश्वास है।] 
यह बात बहुत कम लोगोके खयालमे आयी होगी कि 
ज्ञानेन्द्रयोकी शुद्धि या सूक्ष्मता और ज्ञानेन्द्रियोकी रसवृत्तिमे भेद है। 
जिस विषयकों यहा कुछ स्पष्ट करनेका मेरा क्वचिर है। 
यह कहा जा सकता है कि ज्ञानेन्द्रियोकी शुद्धिका अर्थ है ज्ञानेन्द्रियोंकी 
नीरोगिता और पूर्णता। यदि किसी, मनुष्यके कान पतली और मोटी 
आवाजोको सुन सकते हो, अुनके भेदकों भलीभाति समझ सकते हो, 
आवाज परसे अुसकी दिय्या जान सकते ही और ओअसकी सुननेकी शक्ति 
बुढापे तक बनी रहे, तो कहा जा सकता है कि अुनकी कर्णेन्द्रिय शुद्ध है। 
' यदि कोओ मनुष्य नादप्रिय हो यानी अरूग-अलंग तरहकी 
आवाजें, वाद्य, गायन वरा सुननेमे आनन्द समानता हो, अससे 
असकी अच्छी या बुरी वृत्तिया आत्तेजित होती हो, तो यह कहा 
जा सकता है कि असकी कर्ण-न्द्रियकी रसवृत्ति जाग्रंत है। 
- अिसी तरह नाककी सृक्ष्म और अग्न गधोको परखनेकी शक्ति 
और अस शवक्तिका अन्त तक वना रहना, जीभ और त्वचाकी अन्त 
तक वनी रहनेवाली तेजस्विता, अुस आस ज्ञानेच्धियकी जुद्धिकी 


ढेर 
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निञानिया है। और गध, रूप, रस, स्पर्श आदिके अलूग-अछग शौक 
अस आस न्ानेन्द्रियकी रसप्रियता है। 

जानेन्द्रियोकी शुद्धि और रसवृत्तिके बीच थोडा सबंध है, थोड़ा 
विरोध है और ये दोनों ओेक-टूसरीसे थोडी स्वतत्र भी हे। 

यदि ज्ञानेन्द्रिय शुद्ध न हो, तो अुसमे अधिक रसवृत्ति नहीं हो 
सकती । वहरेको सगीतसे खुश होते हम नहीं देख सकते, या जन्‍्मसे 
अधथा व्यक्ति रूपके रसका भोक्‍ता नहीं बन सकंता । अृसी तरह 
नाकको तालीम न मिली हो, यानी वह गधके भेदोंको पहचाननेकी 
शक्ति न रखती हो, तो सुगधसे अुसका अधिक रजन नही हो सकता | 
जीभ जड वन जाय, तो वह अनेक तरहके व्यजनोका स्वाद समझ नहीं 
सकती । जिसलिओे जिस हद तक ज्ञानेन्द्रिय शुद्ध होगी, जुसी हद तक 
वह॒रसिक बनने योग्य होती है। जिस तरह ज्ञानेचद्धियकी शुद्धि और 
रसवत्तिके वीच थोडा सवध है। 

परतु रसवृत्ति ज्ञानेन्द्रियकी शुद्धिकी विरोधी भी है। जिस प्रकार 
आहारके विना स्वास्थ्य नहीं बना रह सकता, लेकिन अतिआहारसे 
स्वास्थ्य निग्चित रूपसे बिगडता है, अुसी प्रकार अलग-छूअग जिन्द्रियोंके 
बारेमे भी समझना चाहिये। रसनेन्द्रिय थोडी सूक्ष्म हो, तो ही वह 
मीठे और फीकेके बीचका भेद पहचान सकती है। भेद पहचाननेसे ही 
मीठेके वारेमें अुसकी रसवृत्ति जाग्रत होगी । लेकिन मीठे स्वादको 
आनन्‍्दरूप मानकर मीठेके पीछे पड जाय, तो मनुष्य जीभकी शक्तिको 
भी खोता जायगा। मीठा खानेकी आदत डालनेसे अुसकी जीभ जितनी 
जड़ हो जायगी कि थोडी मिठासको अुसकी जीभ पहचान ही' नहीं 
सकेगी । कोओ चीज काफी मीठी हो तभी आसे छगेगा कि वह मीठी 
है। सच पूछा जाय तो मिठासका शौकीन गेहूके आटठेमे थोडी शंकर 
मिलाकर आठेको मीठा वनाकर नहीं खाता, बल्कि शवक्‍करमें आठा 
मिलाकर शकक्‍्करको थोडी फीकी बनाकर खाता है । आअुसकी जीभमे 
मीठेके सवधमे रसवृत्ति --- मीठा खानेंकी छालसा --मौजूद है, लेकिन 


जिन्द्रियोकी तालीम ३३५ 


अुसने जीमकी गुद्धि कम कर दी है। जिस तरह ज्ञानेन््रियकी रसवृत्ति 
असकी शुद्धिकी विरोधी है। 

जिन्द्रियोकी शुद्धिका विकास और रसवृत्तिका विकास कुछ 
वातोमें अक-दूसरेसे स्वतत्र है। जिस प्रकार आरोग्य नष्ट हो जाने पर 
भी खाने-पीनेकी लोलपता वढ़ सकती है, अुसी प्रकार लिन्द्रियोकी 
शुद्धि न रहने पर भी अुनकी रसवृत्ति बढती रह सकती है। बहुतेरे 
लोगोके वारेमे देखा जाता है कि बुढापेमे जिन्द्रियोकी शवित नष्ट 
हो जानेके वाद भी जिच्द्रियोके भोगोके लिओ अनका शौक बना 
रहता है। जिसका कारण यह है कि किनत्द्रियोकी शुद्धि और 
रसवृत्तिका पोषण करनेवाले तत्त्व अछग अछूग हे। , 


जिन्द्रयोकी शुद्धि शरीरके स्वास्थ्य और अूस अस जिच्द्रियके 
व्यायाम पर आधार रखती है | जिस तरह किसी मनुष्यकी भुजाओ 
वलवान होनेके लिये अुसका साधारण स्वास्थ्य अच्छा होना ही चाहिये 
और भुजाओके स्तायुओको खास तालीम मिलनी चाहिये, भुसी तरह 
अुसकी आखोकी' तेजस्विता और शुद्धिके लिझे भी अुसका साधारण 
स्वास्थ्य अच्छा होना चाहिये और आखोको तालीम मिलनी चाहिये । 
बुढापेमे मनुष्यकी ज्ञानेन्द्रयोकी जक्ति घट जाती है, क्योकि आअुसका 
. साधारण स्वास्थ्य भी घट जाता है । जुकामसे नाक बद हो जाती है 
और कान जड हो जाते हैँ । बीमारीमें जीमकी रुचि मर जाती है और 
अजीर्णसे आखे आ जाती है। असे अनुभव सभी छोगोंके होगे। अत 
जिस तरह करमेंन्द्रयोकी भक्ति टिकाये रखनेंके लिये साधारण स्वास्थ्य 
जरूरी है, अुसी तरह ज्ञानेन्द्रयोकी शक्तिके लिये भी वह जरूरी है। 
करमेंन्द्रियो और ज्ञानेन्द्रियोंके बीच दूसरी भी समानता है। वहुतसे 

/ छोगोके दाहिने हाथमें जितनी ताकत होती है, अूतनी बाये हाथमें नहीं 
होती और पावके स्नायू जितने बलवान होते है भुतनें हाथोके नहीं 
होते। कुछ लोगोके बारेमे जिससे आुछटा भी हो सकता है। जिसका 
कारण अुस अुस' स्तायुको मिलनेवाली कसरत है। दाहिने हाथसे काम 
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करनेकी आदत होनेसे दाहिता हाथ जितना बलवान रहता है, अुतना 
वाया नहीं रहता; क्योकि असके स्नायुओको कसरत नहीं मिलती। 
जिसी प्रकार किसी गवैयेके कान जितने तेज होते हे, आअुतनी ही 
तेज भुसकी आखे भी होगी, यह निः्चयके साथ नहीं कहा जा सकता। 
निशानेवाजकी आखोमे जितना तेज होता है, अुतना सभव है अुसकी नाक 
और कानोमे न भी हो। शिकारी जानवरोकी ,्नाणेन्द्रिय (नाक) तेज 
होती है और अनके शिकार बननेवाले जानवरोके कान तेज होते है। 
जिस अिन्द्रियके विकासके लिओ जितनी स्वासाविक रूपमें या जातनवृझकर 
मेहनत की गऔ हो, अतनी आस भिच्धियकी शक्ति बढ़ती हैं। 


परतु यहा मेहनतका अर्थ समझ लेना चाहिये। मेहनतका अर्थ 
सिफफे अिन्द्रयोका अुपयोग नहीं, वल्कि आनका व्यवस्थित ढगसे किया 
जानेवाला अपयोग है। जिस प्रकार अनाजके बुवाओआके लिये होनेवाले 
अपयोगमें और किसी दावतमे होनेवाले अपयोगमें भेद है, अुसी तरह किसी 
आिन्द्रियके विकासके लिखें किये जानेवाले असके अुपयोगमें और शौकके लिओ 
किये जानेवाले अपयोगमे भेद है। खेतमें डाला गया अनाज योजनापूर्वक, 
योग्य समय पर, किफायतके साथ और अनेक गुना अनाज पानेके अद्वेग्यसे 
काममे लिया गया है। जिस क्रियामें अनाजका अुपयोग तो किया गया 
है; परतु यह अपयोग अधिक अनाज वापस छानेवाला है। अुसी तरह 
किसी अजिन्द्रियके विकासके लिओ की जानेवाली मेहनत -- व्यायाम 
-- में लिन्द्रियका अपयोग होता है; परृतु वह भोगके लिओ किये जाने- 
वाले अुपयोग जैसा नहीं है। व्यायाम योजनापूर्वक, अुचित समय पर 
और सयमके साथ --- किफायतशारीसे किया जाता है । असके लिजे 
की जानेवाली थोडी मेहनतके फलस्वरूप भिन्द्रियर्में मेहततकी अपेक्षा 
अधिक शक्ति अआत्पन्न होनी चाहिये। जिस तरह व्यायाम साधारण तौर 
पर शरीरको शुद्ध बनाकर अुसमें स्फूर्ति लाता है और कर्मेन्द्रियोकी 
शक्ति बढाता है, अुसी तरह ज्ञानेन्द्रियां भी आअुपयोगमें आनेसे शुद्ध वनकर 
स्फूर्तिवाली और ज्यादा काम देनेकी शक्तिवाली हो सकें, तो कहा जा 


रॉ 
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सकता है कि जिससे अन जिन्द्रियोका विकास होता है या ओन्हे तालीम 
मिलती है। लेकिन शराब जिस तरह शरीरमें स्फूर्ति छानेवाली मालूम 
होती है, फिर भी वह स्फूर्ति जरीरको (स्वास्थ्यकी दृष्टिसे भी) अशुद्ध 
बनाती है और असकी क्रियाशक्तिको विगाड कर अन्तमें अुसका 
नाश करती है तथा वुद्धिको भी भ्रष्ट करती है, भुसी तरह यदि किसी 
जिन्द्रियका कोओ अपयोग आरभमे असमे स्फूर्ति. ला्ेंवाला मालूम हो, 
लेकिन अन्तमे अुसे अशुद्ध और अगक्त बनावे और आखिर अस अिन्द्रियके 
द्वारा होनेवाले ज्ञानके बारेमे बुद्धिको जड बनावे, तो असमे भिन्द्रियको 
तालीम नहीं मिलती वल्कि अुसका अनुचित आअपयोग होता है। 

बेशक, हरेक मनुष्यकी साधारण शक्तिके प्रमाणमें प्रत्येक 
जिन्द्रियकी शक्तिकी भी सीमा होती है। किसी मनुष्यके पैर ज्यादा 
ताकतवर हो, तो वह दूसरे मनुष्यसे ज्यादा चछ सकता है। लेकिन 
अन्तमें अुसकी भी चलनेकी शक्ति खतम हो जाती है। अुस सीमाके 
आ जानेके बाद भ्री यदि वह चलता ही रहे, तो अुसके वादकी कसरत 
असके पैरोको ताकतवर बनानेके वजाय कमजोर ही बनायेगी। यही वात 
ज्ञानेन्द्रयोके अपयोग पर भी छागू होती है। आखे अच्छी होने पर भी' 
यदि हम अनका अमर्यादित अुपयोग करे, तो अुन्हे नुकसान ही पहुचेगा । 

हमारे जरीरकी तुलना पानीकी अक टकीसे की जा सकती है। 
अुस टकीमे से कओ नल निकलते है। किसी भी नलके द्वारा टकीका 
अपयोग छ प्रकारसे बढाया जा सकता है १ टकीमे पानीकी मात्रा 
वढानेसे, २ जिस दबावसे पानी नलोमे मुतरता है, अुस दवावकों 
बढानेसे, ३ पानीकी मात्रा, दबाव तथा कार्यकी जरूरत कितनी है, 
जिसका विचार करके किफायत और नियत्रणके साथ नलोका आुपयोग 
करनेसे, ४. बडा नल लगानेसे, ५ नलके सामने तेजीसे पानी 
खीचनेवाला यत्र रखनेसे; और ६ दूसरे नल काट डालनेसे। 

जिसी प्रकार किसी भी जिन्द्रियकी शक्ति छ प्रकारसे वढाओ 
जा सकती है: १. खूनकी मात्रा वढानेसे, २ जिस दवावसे खून 


| 
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नसोमे घूमता है, अुस दवावकों बढानेसे, ३ खूनकी मात्रा तथा दवाव 
ओर कार्यके भहत्त्वकी तुलना करके सयमपूर्वक जिन्द्रियका आपयोग 
करनेसे, ४ अस भिन्द्रिके स्तायुओं और ज्ञानतंतुओको विशेष 
प्रकारकी तालीम देनेसे, ५. अुस जिन्द्रियके सामने दवाव वढानेसे; 
तथा ६ दूसरी अिन्द्रियोका नाश करनेसे। 

सोचनेसे मालूम होगा कि आखिरी दो मार्ग जिन्द्रियके विकासके 
मार्ग नही कहे जा सकते। वे तो अुस जिन्द्रियका या दूसरी बिन्द्ियोका 
दिवाला निकालनेके मार्ग हे। पहले चार मार्गोको ही तालीमके लिओे 
आअपयोगी माना जा सकता है। और अनमें चौथे -- किसी जिन्द्रियके 
स्नायुओ और ज्ञानततुओको खास प्रकारकी तालीम देनेके -- मार्ग या 
अपायका आधार पहले तीन मार्गों या अपायो पर है। खूनकी मात्रा, दवाव 
और सयमकी अपेक्षा करके यदि कोओ मनुष्य अकाध जिन्द्रियको खास 
तालीम देनेका प्रयत्न करे, तो जिसमें अ_ुसे बडी सफलता नही मिल सकती । 

८“ अभिसलिओे जिन्द्रियोकी शुद्धिके तीव योग्य अुपाय माने जायगे 


“” स्वास्थ्य (जिसमे खूनकी मात्रा और दबाव दोनो आ जाते हे ) 


+ 


क्षिद्धियोका सयमके साथ अपयोग और स्तायुओं तथा कनततुओकी 
तालीम । अेकाध अिन्द्रिय पर ज्यादा तनाव डालना या दूसरों दिर्द्रियोमें 
दोष पैदा करता खिन्द्रिय-शुद्धिका सही आअपाय नहीं कहा जा सकता। 
जिस तरह केवल आग बुझानेके लिओ ही टकीके दूसरे नल काटना 
या जरूरत पडने पर ओक नलके सामने पप भी लगाना आुचित हो 
सकता है, आअुसी तरह किसी खास संकटको टालनेके लिओे ही किसी 


* झिन दोनोंके मिलनेसे जो शक्ति पैदा होती है, वह मनुष्यकी 


' प्राणणशक्ति कही जा सकती है; खूनका अर्थ शुद्ध खून ही समझना 


चाहिये । शरीरमे किसी भी जगह जम जानेवाले चरवी या दूसरे 
अजद्ध तत्व खन नही हे, नियमित रूपसे घूमते रहकर शरीरके काम 
आ चके या घिस चुके तत्त्वोको हटा कर नये तत्त्व दाखिल करनेवाला 


भाग ही खून कहा जायगा। 


जिन्द्रियोकी तालीम हर 


ओक जिन्द्रिय पर विशेष तनाव डालना या दूसरी बजिन्द्रियोमे दोष 
पैदा करना (या पैदा होने देना) अुचित कहा जा सकता है। 
जितने स्पष्टीकरणके वाद हम यह समझ सकेगे कि किसी 
भ्षिद्वियकी रसवृत्तिका अुसकी शुद्धि पर कैसा असर होता है। 
सबका यह अनुभव है कि किसी भी जिन्द्रिका जब जिच्छा 
या अनिच्छासे किसी विषयके साथ सयोग होता है, तब अस भिन्द्रियके 
स्तायुओ पर तनाव पडता है। जब हम हाथ पर कोओ वजन रखते 
है, या पावसे किसी चीजको दबाते हे, «था आखोसे किसी चीजकी 
जाच करते हे, तब जिस तनावका हमें अच्छी तरह अनुभव होता 
है । लेकिन बारीकीसे देखने पर मालूम हो' जाता है कि थोडे 
सयोगमे भी जिन्द्रिय पर तनाव पडता है। जिस तरह लरूकडी तोलनेकी 
तराजू ४-६ तोलोका फर्क नहीं दिखा सकती, लेकिन सोना तोलनेकी 
तराजू चावल भर वजनसे भी हिल जाती है, आसी प्रकार कुछ 
मनुष्योके और प्रत्येक मनृष्यकी कुछ जिन्द्रियोके स्तायुओ और ज्ञान- 
तन्तुओसे सूक्ष्म तनाव परखा नहीं जाता, और कुछ असे परख लछेते 
हैं। जब वह तनाव खतम हो जाता है, तब स्तायु आराम या 
पप्रसन्चताका अनुभव करते हे। जिस मनुष्यकी जिस अिन्द्रियके स्तायु 
लवे समय तक जैसा तनाव सहन कर सकते है और ज्ञानततु सूक्ष्म 
तनाव परख सकते हे, वह मनुष्य तनाव खतम हो जाने पर अधिक 
प्रसन्चता अनुभव करता है। 
अक बार ओक विषयके सयोगसे अत्पन्न होनेवाल्ला तनाव और 
अुस तनावके खतम होनेके बादका आराम अच्छी तरह अनुभव कर 
' लिया गया हो, तो फिर अुस विषयका स्मरण भी थोंडा-बहुत तनाव 
पैदा करता है। आदाहरणके लिओ, किसी पदार्थकों देखकर ओकाओक 
खूब डर लगा हो या अत्यन्त हर्ष हुआ हो, तो आअुसका स्मरण भी 
डर या हर्ष पैदा करता है। यह चीज सबके अनुभवकी है, अिसलिओ 
जिसे अधिक विस्तारसे समझानेकी जरूरत नहीं। 
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यहा यह याद रखना चाहिये कि किसी भी तनावके जारी 
रहते हुओ प्रसन्नताका अनुभव नहीं होता; वल्कि तनाव खतम होने 
पर स्तायुओके मूल स्वरूपमे आनेके वाद प्रसन्नता होती है। जिस- 
लिओ, हर्षका तनाव हो या शोकका तनाव हो, क्रोधका तनाव हो या 
दयाका तनाव हो, सारे तनावोका अन्त या आतार स्तायुओको स्वस्थ 
बनाकर आरामका अकसा अनुभव कराता है। और अजिसी कारणमसे 
हपँ, शोक, करुणा, क्रोध आदिके तनावोंका खूब अनुभव होने पर 
सब समान ढगसे आसू, पसीना वगैरा पैदा करते है और अन्तमे मनकों 
'अन्मुक्त ” बनाते है, और सीमासे वाहर हो जाय, तो मूर्छा, 
पागलरूपन या मृत्युके भी कारण बनते हें। 

५“ हमारे स्तायू और ज्ञानततु रबरकी तरह लचीले होते है । अनेक 
दविशाओमे वे खीचे जा सकते है, और फिरसे अपनी मूल स्थितिमें 
आनेके लिओ प्रयत्नशील रहते हे। परतु यदि अक ही दिशामे अन पर 
बार बार जोर पडे, तो कुछ समय वाद वे फिर मूल स्थितिमे आ 
ही नहीं सकते और अआनका स्वरूप बदल जाता है। अुसके बाद अुनकी 
विरुद्ध दिशामे ओन्हँ बडे प्रयत्तके बिना नहीं खीचा जा सकता। परतु 
जिस दिशामे खीचे जानेकी अओन्हे आदत पडी होती है, आस दिशामे 
थोडे प्रयत्नसे भी ज्यादा खिंच जाते हें। जिस तरह मनुष्यकी आदते, 
स्वभाव और वृत्तिया दृढ़ बन जाती है। 

स्तायु और ज्ञानततु जिस दिशामे खिचनेके लिझे अनुकूल बने 
रहते हे, वह खिचाव जिस विषयके सयोगसे हो सके, आस विपयके 
लिओ साधारण तौर पर अुन्हें रस रहता है; फिर वह रस शुद्ध हो 
या मलिन, स्वास्थ्य बढानेवाला हो या स्वास्थ्यका नाश करनेवाला हो। 

हर चीजका सयोग हमारे स्तायुओ पर दो तरहका असर डालता 
है। ओकको कुदरती या नैसगिक असर और दूसरेको कल्पना-मिश्रित 
या सविकल्प असर कहा जा सकता है। अदाहरणके लिजे, वरफ या 
राओका तेल चमडी पर ओेक तरहका कुंदरती असर पैदा करता है। 
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यह असर साधारण तौर पर कुंदरतके नियमके अनुसार ही होता 
है। जिस तरह चूने पर पानी गिरनेसे वह गरम होकर अआुवलने 
लगता है, अजुसी तरह राओका तेरू या बरफ मनुष्यकी चमडी पर 
अक विशेष असर पैदा करता है। यह असर अुस समय अनुकूछ 
हो तो अच्छा लगता है और प्रतिकूल हो तो कष्ट पैदा करता है। 
यह असर अधिकतर जड तत्त्वोके नियमके अनुसार ही होता है और 
असका सभीको अकसा अनुभव होता है। 

लेकिन जिसके अलावा दूसरा ओक कल्पना-मिश्रित तनाव भी 
अनुभव किया जाता है। अिस सविकल्प असरको हम रस कहते हे। 
अुदाहरणके लिखे, ओक मासकी दुकानके सामनेंसे मासाहारी और ज्ञाका- 
हारी दो व्यक्ति गुजरते हे, तब दोनोको भेकसे तनावका अनुभव नहीं 
होता। मासाहारीके स्‍्नायु जिस विषय-सयोगके अनुकूल” बने रहते हे, 
अिसलिओे मासको देखकर भुसे किसी तरहका कष्ट नही होता, 
परतु शाकाहारीके स्तायु अिस तनावके प्रतिकूल होते हे, भिसलिजे 
वह मासको देखते ही बेचेन हो जाता है। मासाहारीमों अनुकूल वृत्ति 
आत्पन्न होनेका कारण यह है कि अुसके दिमागमे मासके साथ खुराककी 
कल्पना जुडी होती है, जब कि जाकाहारीके मनमें अुसके साथ 
अपवित्रताकी ,या घृणाकी कल्पना जुडी होती है। जिसी प्रकार ओेक 
मनुष्यकों किसी स्त्रीका नाच देखकर आनन्द होता है और दृसरेको 
घृणा होती है। क्योकि पहलेके मनमे नाचके साथ कुछ कल्‍ाकी कल्पना 
रहती है, और दूसरेको यह कल्पना असह्य मालूम होती है कि किसी 
स्त्रीकों अपनी जीविका चलानेके लिओे ओक बडे जनसमुदायके बीच 
निर्लज्ज बनकर नाचना पडता है और अभिंसीलिगे वह दृश्य अुसमे 
घृणा पैदा करता है। 

दुनियाके लगभग सारे विषयोंके बारेमें अच्छे, बुरे, तटस्थ और 
असमे भी अत्तम, मध्यम और कनिष्ठ आदि भेदोवाले मत हमने 
बना रखे है। ये मत वनानेमे कभी-कभी आन विषयोका शरीर पर 
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होनेवाला नैसगिक असर भी कारणभूत होता है। आअुदाहरणके लिखे, 
साप या बिच्छूका काटना, सर्दियोमें तापना, गर्मियोमें ठडक वगराके 
वारेमे हमारे मत। जिस प्रकारके मतोमे अधिकतर कोओ भेद नहीं 
होता, क्योंकि अुनका सबंध गरीर पर होनेव्ाले कुदरती असरोके 
साथ होता है।... 


लेकिन कओ वार ये मत कायम करनेमें केवल परम्परासे चले 
आये सस्कार ही कारण बनते हे। हम बचपनसे जिन लोगोंके सपर्कमे 
आते है, वे लोग जिस पदार्थकों अच्छा कहते हे, अुसे हम पसन्द 
करता सीखते है। और जिसे वे खराब कहते है, अुसे धिकक्‍्कारता 
सीखते हे। जैसा नहीं होता कि ये मत अस पदार्थकी गरीरका पोषण 
करनेकी या दूसरेका दुःख कम करनेकी शक्तिके साथ सबंध रखते 
ही है। बहुत वार जैसे पदार्थोके बारेमें हमारा बडा भूचा मत होता 
है, जो घरीर, जिन्द्रयो या मन पर वडा हानिकारक असर पैदा 
करते है, और लाभकारक असर पैदा करनेवाले पदार्थोके प्रति हमारी 
अरुचि रहती है। आदाहरणके लिओ, यह नहीं कहा जा सकता कि 
जरीके कपडोंके बारेमें हमारा जो अूचा मत होता है, अुसका कारण 
यह है कि वे कपडे शरीरके स्वास्थ्यको वढानेवाले होते हे। आुसी 
तरह जूतोंकी अमुक बनावट, कुर्तेका अमुक काट, पगडी बाधनेका अमुक 
ढंग, आख ओर टोपीके बीच सावघानीसे रखा जानेवाला अमुक 
कोण, गाल ओढनेका अमुक ढग, या साडीका अमुक रंग सुन्दर है -- 
ये सब बातें अुनका हमारी या दूसरोंकी सुविधा और स्वास्थ्य पर जो 
असर होंता है, अथवा पदार्थके सच्चे स्वरूपका अनुभव लेनेमे अुनकी 
जो मदद मिलती है अुसका विचार करके निश्चित नहीं की जाती 
वल्कि जिस विषयमे हम कुछ प्रतिष्ठित छोगोकी कल्पनाओको ही 
स्वीकार कर लेते हें। 

रबडी-पूरी और ज्ञाक-रोटी ये दो चीजें जवान पर अछग-अलग 
असर पैदा करती हें। जिस समय हमारी ज्ञानशक्ति मन्द न हो या 
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अुसका निरोध न किया गया हो, अुस समय यह भेद समझमे आये 
विना नहीं रहता । लेकिन रबडी-पूरीको सुन्दर भोजन और जाक- 
रोटीको मामूली भोजन ठहरानेमें केवल प्रतिष्ठित छोगो द्वारा अिस 
विषयमे प्रचलित किया हुआ मत ही कारणभूत होता है। स्वास्थ्यकी 
दृष्टिसे तो रबडी-पूरी वुरा भोजन और श्ञाक-रोटी सुन्दर भोजन माना 
जाना चाहिये। जिसलिओे यदि हमारी रसनेन्द्रिको सही तालीम मिली 
हो, तो हमे शाक-रोटीके बनिस्वत रबडी-पूरी खानेमे जल्दी अब 
जाना चाहिये। 

जिसलिओे किसी पदार्थके संयोगसे जो कुदरती वृत्ति पैदा होती 
है, अुसकी' अपेक्षा अुसके विषयमे हमारी सविकल्प या कल्पना-मिश्रित 
वृत्ति बहुत वार कही अधिक बलवान होती है। भिन्द्रियोके विषयोके 
साथ जुडा हुआ कल्पनाबल ही अजिन्द्रियोकी रसवृत्ति है। 

अपर कहा गया है कि हरओक पदार्थका सयोग हमारे स्तायुओ , 
पर तनाव डालता है। जिस तनावका बल अनकी कुदरती शक्ति पर 
और अस पदार्थके विषयमे हमारी रसवृत्ति पर आधार रखता है। 
यदि अस पदार्थके सबधमें हमारे मनमे अतिशय राग भरा हो तो 
अुसे भोगनेका और यदि द्वंष भरा हो तो अुसे दूर हटानेका हम 
प्रयत्न करते हेँ। भोगनेके वादका या दूर हटानेके बादका परिणाम सदा 
आरामकी प्रसन्नता ही पैदा करता है। लेकिन रागके कारण आस 
प्रसन्नतामे हर्ष आदिका पूर्वस्मरण मिलता है। जिस पदार्थके वारेमें 
हमारे मनमें ओक बार राग हो, आसी पदार्थके बारेमे बादको द्वेप पैदा हो, 
तो अुसके सयोगके बाद शोकका तनाव पैदा होता है, यद्यपि शरीर पर 
असर करनेकी आसकी शक्तिमें कोओ फके नहीं पडता। 

फिर, जैसा कि अपर कहा जा चुका है, हमारे स्तायू और 
ज्ञानतन्तु रबरकी तरह लचीले होते हे। भेक निश्चित सीमा तक अनन्‍्हें 
खीचा जाय, तो अुनका अपयोग अच्छी तरह होता है, लेकिन अस 
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विगड जाते हूँ। अुसी तरह ओेक ही प्रकारका तनाव वार-वार आन 
पर डाला जाय, तो वे वापस अपनी मूल स्थितिमे नही आ सकते। 
जिसी प्रकार किसी भिन्द्रियका अमुक ह॒द तक अपयोग किया जाय, 
तो वह अच्छा काम देती है, और आराम मिलते ही अपनी मूल 


नरम की 2 “पक >> सप+9 कम मना कन+2 ०५ >पबर- 4 


स्थितिमे आ जाती है। अस हृदकों लाघ जाने प्र या हमेशा अुस 
पर तनाव डालनेसे वह निकम्मी हो जाती है और असके स्तायु 


>-++3३3ज3ल्‍3++ तन जलन ॥लनी बल तक नीनननगनन्‍+«++>नली+ 


सकते। नतीजा यह होता है कि वह जिन्द्रिय सदा अतृप्त ही रहती 


है। असे विषयका थोडा भी आधात छगते ही वह जाग्रत हो जाती 


कीक-००->ज>- ० 2 ००० न ले + न जलन 


और अस दिशामे झुक जाने या खिच जानेके लिओ हमेशा तेयार 


अलक+> 5. अ+औा 5 


रहती है । अक बार अंसी स्थिति हो जाने पर अुस विषयके आअप- 


जन अननन+ हनओ अमर 


भोगसे दूर रहना जिन्द्रियके लिम्रे छऊगभग असभव हो जाता है। 


कन ...>५ >जन+ +ै++++++ जा +। 


अपनी रसवृत्तिके कारण मनृष्यको जैसा रूगता है कि अस विषयका भोग 


अनवन्‍>म न ली जे»ल जिननामन- जजणा न 


असे सुखी बनाता है, परतु सच पूछा जाय तो जैसे-जैसे वह भोग 


तल + ++> ++5 बन अलिन-% ज>ह+ 


भोगता जाता है, वेसे-वैसे असके स्तायु मूल स्थितिमे आनेके लिओे 
अयोग्य बनते जाते हैँ और असे प्रसन्नताका अनुभव करने ही नही 
देते। अुस पदार्थंके बारेमे रागात्मक कल्पना होनेके कारण असे असा 
आभास होता है कि विषयके सयोगसे अुसे जाति और सतोष मिलता है। 
यदि किसी विचारस भोग भोगनेवालेकी कल्पनाम परिवर्तन हो, तो 
स्मरणमे -- भी सुख नहीं है। ओअक बार ओक तरहका अिन्द्रियभोग 
खूब भोग लेनेके' बाद सयमका प्रयत्न करनेंवालेको अतिशय कष्ट 
अठाना पडता है, अुसका यही कारण है । जिस समय वह भोगकों 
वढ्ा_रहा था, अुस समय ञसे भोगके बारेमें रागात्मक' कल्पना थी थ रहा था, अस समय असे भोगके बारेमें रागात्मक' कल्पना थी। ' 
अुस समय असने जिस जिन्द्रियके स्नायुओ पर तनाव डालकर आस 
काफी विगाड डाला। अब आस जिन्द्रियकों अुस विषयके स्मरणसे भी 
अत्तेजित होनेकी आदत पड गगी । आुसके वाद असके झरीरनाशक_ 


/ 
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परिणामोंके कारण या सद्विचार पैदा होनेके कारण अस विषयमे 
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असे दोष दिखाओ देने लगा। अब वह सयमका पालन करना 
चाहता है । लेकिन अुसकी अभिन्द्रियको तो जाग्रत होनेकी आदत पड 


गओ_ी है। अुस जागृतिको रोकनेकी शक्ति वह आसानीसे नही प्राप्त 


कर सकता। वह जागृतिको रोकवेका विचार करता है, तो भी असमे 
विषयका स्मरण होनेसे यह अपाय असे अपाय जैसा माल्म होने 


लगता है। की यज पान कस न तरह अब दोषबुद्धि अत्पन्न होनेसे विषयका अुपभोग 
भी असे सुखी नही बनाता, भिन्द्रियकी मूल स्थितिमें आनेकी 


असमर्थताके कारण प्रसन्नता भी नहीं पैदा कर सकता। » जिसके फल- 


स्वरूप असका यह काल अत्यन्त मानसिक क्लेशमे व्यतीत होता है। 


ह परतु यदि वह धेयंके साथ जिस कालको पार कर जाता है, तो यदि वह घैयंके साथ जिस कालको पार कर जाता है, तो 


अन्तमें विजय अवश्य प्राप्त करता है। ० 
तल विगत अवध्य शांत करता 7 


लेकिन जितना धैर्यचल सबके पास नहीं होता । और हो तो 
भी विचारणीय प्ररन यह है कि अुसके क्लेशका कारण गलरूत 
कल्पनाको सही मानकर विषयके लिओे पोसी हुओ अआसकी राणपूर्ण 
कल्पना ही होती है। जिस तरह रागपूर्ण कल्पना हानिकारक विपयमे 
ीतिरंस अदा करती है; अली तरह देषपुण कता बाग विपयक अति 
अरुचिकी वृत्ति पैदा करती हैं। और अुसकी भी आदत पड जानेके वाद 
योग्य विषयको स्वीकारनेका अम्यास डालनेमे अतना ही ढू ख होता 
है। अुदाहरणके लिओ, अन्त्यज अछुत है, जिस कल्पनाका हमने जितने 
लबे समय तक पोषण किया है और अनके प्रति रहनेवाली 
अरुचिके हम जितने ज्यादा आादी हो गये हे कि अब अुस कल्पनाको 
भूलभरी समझ लेनेके बाद भी अन्त्यजको छूनेमें हमें अनजाने ही 
सकोचका अनुभव होता है और जिस वृत्तिमे रहे घोर अन्यायका भान 





५ * यततो ह्यपि कौन्तेय पुरुषस्य विपद्िचत । 


झिन्द्रियाणि प्रमाथीनि हरन्ति प्रसभ मन . ।। (गीता २-६० ) 
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होने पर अंसी वृत्ति अत्पन्न होनेका दु ख भी होता है। दूसरा अुदाहरण : 
मेरे बचपनमे ड्रिल और ड्िलके साथ हो सकनेवाली कसरत बाढहामें 
अनिवार्य थी | लेकिन मुझे स्मरण है कि आस अपयोगी और स्वास्थ्य 
बढानेवाली कसरतके साथ जितना त्रास जोड दिया गया था और 
कसरतका मह्त््व मेरे मन प्रर बैठाते समय भी अँसे मर्मभेदी 
कटाक्ष किये जाते थे कि ड्रिल और कसरतके नामसे ही मेरा मन 
सतापसे भर जाता था। ड्िल और कसरतके प्रति मेरी अरुचि अितनी 
ज्यादा वढ गजी थी कि बादमें अनका महत्त्व समझ लेने पर भी 
अुस अरुचिको में पूरी तरह मिटा नहीं सका। और अनके सुपरिणामोंका 
अनुभव करने पर भी व्यायाम शुरू करते हुओ पहली वृत्ति सताप 
या अरुचिकी ही पैदा होती है। 


जिस परसे मालूम होगा कि रसवृत्तिके पोपणमे पदार्थकी 
नैसगिक योग्यताकी अपेक्षा समाज द्वारा पोषित कल्पनाये ज्यादा 
महत््वका काम करती हे। जिससे शुद्ध रसवृत्ति और अजुद्ध रसवृत्तिके 
बीच भेद करनेकी कुजी हमे मिल जाती है. वह यह है कि किसी भी 
पदार्थके वारेमे की हुओ कल्पना नानेन्द्रियोकी गुद्धिकी विरोधी न हो, 
तो ही अुससे सठध रखनेवाला रस बुद्ध माना जा सकता है। सोचनेसे 
पता चलेगा कि जिन्द्रियोकी गुद्धि बनाये रखनेके लिआ (१) अिन्द्रियोका 
आर्वब्यक आुपयोग कारणके लिओ ही और सयमपूर्वक किया जाना 
चाहिये, अथवा विद्येष ताछीम देनेके छित्रे इुनका अुपयोग होना 
चाहिये, (२) भिन्द्रियोंके विषयोकी मात्रा तीत्र नहीं होनी चाहिये 
--यानी अतिशय तीत्र स्व्राद, अत्यन्त गहरे रग, अत्यन्त वारीक या 
मोटी आवाजे। अत्यन्त तीत्र स्पर्णों या गधोका अभ्यास अिन्द्रियोकी 
जक्तिकों कुठित कर डालते हैं; (३) किसी भी विपयका रस हमारे 
स्नायुओं और ज्ञान ततुमोको विवण बना देने जितना गक्तिमान नहीं 
होना चाहिये । किसी भी विपयके वारेसे हमारी रसवृत्ति जितनी, 
गद्द “होनी चाहिये कि आवश्यकता पडते पर या अकस्मात्‌ आअुसका 
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अपभोग कर लेनेके वाद आअसका स्मरण व्यर्थका तनाव न पैदा करे, 
अपभोगके समय कुदरती असरसे भिन्न प्रकारका तनाव न पैदा करे 
और अस अपभोगके वाद स्तायु विकृत न रहे । और जिसके लिखे 
हरओेक विषयके सबंधमे हमारी कल्पना यथार्थ होनी चाहिये। * जिन 
नियमोके पालनसे जौ स्थूल चिक्त दिखाओ देंगे, अुनमे से कुछ ये 
है. (१) परिमित अपभोगसे तृप्ति, _((२) हर्ष या बोकके स्मरणसे 
रहित शुद्ध प्रसन्नता, (३) वार बार अपभोग करनेकी आतुरताका 
अभाव, (४) शोक या कष्टके बिना विषयका त्याग करनेकी शर्किति, 
(५) भिन्द्रियोकी तेजस्विताकी वृद्धि न हो तो भी निश्चित रूपमे 
स्थिरता । 

शुद्धि और रसवृत्तिके बीच दूसरा भेद यह है कि अक जिररियकी 
शुद्धि दूसरी जिचियकी शुद्धिमें वाधा नहीं डाढ॒ती। आखोकों अधिक 
तालीम देनेसे कानोके बहरे हो जानेका डर नहीं रहता। लेकिन ओके 
जिन्द्रियी लोलपता दूसरी सारी भजिन्द्रियो पर प्राप्त किये हुओे 
सयमको शिथिलू बना देती है। 

मन्‌ भगवान कहते हे * 

भिन्द्रियाणा तु सर्वेषा यद्येक क्षरतीन्द्रियम्‌ । 
तेनास्य क्षरति प्रज्ञा घृते पादादिवोदकम्‌ ।। 

जिस तरह पेखालका ओेक पाव (मुह) खुला रह जाय तो असके 
जरिये सारा पानी वह जाता है, अुसी तरह सारी जिन्द्रियोमे से ओेक 


* आअन्द्रियस्येच्धियार्थेषु रागद्वेषी व्यवस्थितो । 
तयोन वशमागच्छेत्ती हास्य परिपन्थिनौ | 
(गीता ३-३४) 
रागद्वेषवियुक्तेस्तु विषयानिन्द्रियेश्चरन्‌ । 
आत्मवश्येविधेयात्मा प्रसादमधिगच्छति ।। 
(गीता २-६४) 
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नी भिन्द्रिय यदि खुली छोड दी जाय तो असके जरिये सारी प्रज्ञा- 
गविति वह जाती हे। “ 

स्तायुओका विश्राम ही यदि प्रसन्नताका कारण हो, तो 
असा लगना सभव है कि सच्चा सुख भिन्द्रियों पर विलकुछ 
तनाव न पडने देनेमे ही है, पहले तनाव पडने देत। और, 
वादमे विश्राम भोगना यह तो अुलटी ,रीति कही जायगी। 
सत्य तो यही है। परतु जब तक शरीरमे प्राण चलता है, तब 
तक अओिन्द्रियोका विश्राम अखडित नहीं रखा जा सकता । और 
प्रुाणणा चलना कुछ समयके लिओभे भले बन्द रखा जाय, परतु 
मृत्युके बिना सदाके लिओ बन्द नहीं किया जा सकता । भिसलिओ 
साधारण जीवनके लिओ तो जिन्द्रियोकी शक्तिकी और रसकी शुद्धि 
ही ओकमात्र मार्ग रह जाता है। जिस प्रकार धनकी वृद्धि भी अन्तमे 
खर्चे करनेकी जक्ति प्राप्त करनेके लिझे ही होती है, असी (प्रकार 
जरीर या जिन्द्रियेकी शक्तिका सचय भी अन्तमे खर्च कर डालतेके 
लिओ ही है । लेकिन जैसे जिकट्ठे किये हुओ धनका भोग-विलासमे 
किया हुआ खर्चे अचित नहीं माना जा सकता, बल्कि आुसकी किफा- 
यतगारी ही सद्गुण मानी जायगी, वैसे ही जिन्द्रियोके वारेमें भी कहां 
जा सकता है। सचय और किफायतशारी सदगुण हे और “व्यय 


जिच्द्रियोकी शुद्धि और रसवृत्तिके मासिक मगुदाहरणके रूपम॑ ' 
श्री काकासाहब कालेलकरने पृथ्वीराज चौहानका दुष्टान्त अर्के 
वर्गमें दिया था | पृथ्वीराजकी कर्णनन्द्रिय अत्यन्त शुद्ध और अत्यन्त 
रसिक भी थी । अपनी गान-तानको छोलुपताके कारण राजकार्यके 
प्रति अुसकी रुचि नहीं थी। नतीजा यह हुआ कि असने राजपाट 
सब खो .दिया और देश पर विदेशी सत्ता स्थापित करा दी। 
लेकिन कर्णेन्द्रिकी अुसी गुद्धिसे अुसने अन्धा हो जानेके वाद भी 
(दतकथाके अनुसार) झत्रुका नाण किया । यदि अआसने कर्णेन्द्रियकी 
'रसवृत्तिको संयममे रखा होता तो ! 
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विनाशक है। फिर भी जिस तरह सत्कार्यके लिओे किया जानेवाला 
सारे धनका त्याग दुर्गुग नहीं बल्कि सदगुण है, अुसी तरह दूसरोका 
दुख दूर करनेके लिओे या दूसरी किसी जरूरी सेवाके लिओे अच्दियोकी 
सारी शक्तिया खर्च हो जाय, तो वह दुर्गुण नहीं बल्कि बडा सद्‌- 
गुण ही माना जायगरा । और असे कार्यके छिझे अभपयोगी हो सके 
जिस ढगसे बढाये हुओे तीत्र रस--मृत्युके समीप ले जानेवाले हो 
तो भी--न केवल शुद्ध ही माने जायगे, बल्कि अशुद्ध रसोमे से 
पीछे लौटनेके लिझे अपयोगी साधन भी माने जायेंगे। दया, करुणा, 
सहानुभूति, शौर्य आदि रस असे ही हैं। 

'यदि यह विचार-परपरा ठीक हो, तो माता-पिता, शिक्षक, मित्र, 
नेता वर्गरा जो कुछ कहते या सिखाते है, भुससे जनतामें किस प्रकारकी 
और कितने तीज रूपमें कल्पनायें और भावनायें पंदा होती है और 
बढती हे, भिसका विचार करनेकी अन पर भारी जिम्मेदारी आती है। 
जिन्द्रियोकी तालीमके नाम पर, रसवृत्तिके विकासके नाम पर, कलाकी 
वृद्धिके नाम पर या किसी दूसरे रूपमें हम विव्वकी सजीव-निर्जीव 
सृष्टिके प्रति किस तरहके रागद्वेप पैदा करते है, और अूसके फल- 
स्वरूप जनताकी कितनी सेवा करते है अथवा स्वय अपनी कितनी 
अुन्नति साधते है, जिसका जितना विचार करे आतना थोडा ही है। 
जिन विषयो या विचारोकी तरफ अिन्द्रियोकी दौड दूसरोका हित 
सिद्ध किये बिना केवल हमारा नाश करनेवाली है, आन विषयो या 
विचारोमें चाहे जितनी करामात या तार्किक सुक्ष्मता हो, फिर भी 
वह अशुद्ध रस है । सब कुछ गलत या अनुचित ही होता है, अंसा 
मेरा कहनेका आशय नहीं, न मे यही मानता ह कि सब कुछ आुचित 
ही होता है। मेरा कहना तो जितना ही है कि जिस दृष्टिसे मेने 
जिसका विचार किया है, आस दृष्टिसे जिन्द्रयोकी तालीमका, रस- 
विकासका या कलावृत्तिका शायद विचार नही किया गया है। क्योकि 
मुझे लगता है कि यह दृष्टि यदि भलीभाति समझी ओर स्वीकारी 

ता-४ 
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जाय, तो हमारी शालाओंमें पढाओ जानेवाली पुस्तकोके अनेक पाठों, 
अम्यासक्रमों, संमेलनों, आत्सवों आदिकी योजनामें असाधारण या 
ऋ्रान्तिकारी परिवर्तत करने पडेंगे। अपनी वक्तिके अनुसार मैने यह 
दृष्टि प्रस्तुत करनेका नम्न प्रयत्न किया है। (०८ 


८ 


कल्पनादक्तिकी तालीम 


बालककी मानसिक तालीममें कल्पनाशक्तिकी तालीम ओेक 
बडे महत्त्वका विषय है। टॉल्स्टॉयको अपने विद्याथियोकी कल्पनाशक्ति 
वढानेमें बडा आनन्द आता था। शिक्षाके वहुतसे विषय जैसे हे कि 
जिनमें कर्ल्पनाशक्तिके योग्य विकासके बिना अधिक प्रगति नहीं की 
जा सकती। 

लेकिन कल्पनाशक्ति तीन प्रकारकी है सर्जक, समावानकारक 
और अनुभवशोघक। 

कवियो, आपन्यासकारों व्गराकी कल्पनाशक्ति सर्जक होती है। 
वे अनुभव न की हुओ वातोकी कल्पता करते हैँ, या अनुमव की 
हुओ अनेक वातोका ओक-दूसरेके साथ जैसा मिश्रण करते है कि वे न 
अनूभव की हुओ जैसी ही वन जाती हे । शिक्षक जब बालकोंको 
कहानी कहने लगता है, तव सर्जक कल्पनाका ही सहारा लेता है। जिस 
सर्जेक कल्पनामें चातुर्य काफी हो सकता है; असमें चमत्कारके जैसा 
आइचर्य आुत्पन्न किया जा सकता है, असमें विविध रस अंत्पन्न किये 
जा सकते हैं। और जिसलिओं असी कल्पनाओमे विताया हुआ समय 
आनन्ददायक मारूम होता है। 

गंभीर विचारोको साधारण मनुष्योकी बुद्धि आसानीसे समझ 
तही सकती। अमूर्त (निराकार) भावोको किसी तरहके दृष्टान्तों द्वारा 
मूर्त (साकार ) बनाये, विना साधारण मनुष्य ओन्हे समझ नहीं 
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सकते । यदि हम किसीको सत्यकी महिमा “विदुरनीति ' जैसे प्रन्थके 
इलोको द्वारा समझाये, तो वह जुसे झट समझ नहीं सकता । और 
समझ नहीं सकता, असलिओ जहा अुस विपयका विवेचन चलता 
है, वहा वह सो जाता है। परतु यदि कडीसे कडी कसौटीके समय 
भी सत्यका पालन करनेवाले राजा हरिश्चन्धकी कहानी द्वारा सत्यकी 
महिमा समझाओ जाय, तो सत्यके आदर्णका चित्र साधारण मनुष्यके 
हृदय पर भी अच्छी तरह अकित हो सकता है। 

मिस कारणसे प्रत्येक धर्ममे और प्रत्येक राष्ट्रमे सर्जक कल्पनाका 
बहुत ज्यादा सहारा लिया गया है । चतुर कवियोने खुदको अच्छे 
रूगनेवाले भावोको अनेक प्रकारकी कहानियोमें गूथकर लोगोको 
समझाया है। लोककथाओं, पौराणिक कथाओंके कुछ भागो, देवादिके 
स्वरूपो, वृत्तातो, काव्यो, हितोपदेश, ओऔसप-नीतिसे लेकर आजके 
जमानेके अपन्यासो तकका साहित्य सर्जक कल्पनाके ही स्वरूपका है। 


मिस तरह सर्जक कल्पनाने मनुष्यकी शिक्षामें बहुत बडा भाग 
लिया है, अैसा कहा जा सकता है। और लोगोने सर्जक कल्पना- 
कारोका अनेक प्रकारसे आदर भी किया है। 

फिर भी, सर्जक कल्पनाके विकासको में तालीमका आवश्यक 
अग नही मानता। मुझे जिस विषयमें शका है कि वालककों तालीम 
देनेमे सर्जक कल्पनाका आधार लेना आचित है या नही। श्री गिजु- 
भाजी कहते हे कि डॉ० मॉनन्‍्टेसोरी भी काल्पनिक वार्ताओकी विरोधी 
है, गौर स्माजिल्स भी अपनी कर्तव्य” ( ॥)09 ) नामक पुस्तकमे 
करुणा, दया आदिके कोमल भाव पैदा करनेवाली होने पर भी 
काल्पनिक वार्ताओकी निन्‍दा करनेवाला जाप॑का ओक' वाक्य ,आुद्धुत 
करते हं। * यहा मेंने सावधानता-सूचक ' शका  शब्दका अुपयोग नहीं 


+# शार्प कहता है कि,  करुण रस पैदा करनेवाली काल्पनिक 
कथाओंके विषयमे बडीसे वडी आपत्ति यह है कि अुतसे दयाकी या 


| 
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किया होता; लेकिन टॉल्स्टॉय और गिजुभाओ जैसे समर्थ शिक्षक 
जिसका समर्थन करते हे, मिसलिओे जिस वारेमें अधिक विचार 
जाननेकी में छूट रखता हू । 

सर्जक कल्पनाके लिखे मेरी मुख्य आपत्ति यह है कि वह 
असत्यके कलकसे दूषित है। अवोकन और अनुभवसे जैसा मालूम होता 
है कि सर्जक कल्पनाओ करनेकी और सुननेकी वृत्ति करनेवाले और 
सुननेवाले दोनोको असत्यकी ओर ले जाती हैं और दोनोंको धोखा 
देती है। वह कविको किसी भी भूमिका पर स्थिर नही होने देती। 
और वह श्रोताके मनमें या तो अँसा भ्रम अत्पन्न करती हैँ कि जिस 
कहानीमे अतिहासिक सत्य है, अथवा वह झूठी है असा जान छेने पर 
भी श्रोता असमें से अपने व्यवहारके लिओ कुजीरूप बन सकनेवाला 
अपदेश नही ग्रहण करता। जिस तरह वह कहानी वेकार जाती है। 

जिसके अुदाहरण लीजिये : 

अगर चिडा-चिडीकी कहानीको बालक सच्ची मानता है, तो 
अ्रममें रहता है। यह भ्रम थोडे समय बाद भले मिट जानेवाला हो, 
परंतु ओेक क्षणके लिओे भी असत्य ज्ञान देता --यानी अज्ञान देता -- 
ज्ञानदाता शिक्षकका धर्म नहीं है। असका कारण स्पष्ट है। बालक 
चिडा-चिड़ीकी अमुक वार्ताको असत्य रूपमें परखना सीख जाय, तो 
भी सभव है अभ्रममें रहनेकी आदत दूसरी किसी जगह अपना काम 
करे। शायद योगवासिष्ठ पढते समय किसी चिरजीवी काकमुशुडीकीं 
वार्ताओमे या सनन्‍्यासीके स्वप्नोकी वार्ताओमे सचाओकी श्रद्धा रहे -८ 
यानी वे भी सर्जक कल्पना ही है असा पहचान न सके। 


अन्यायके प्रति हेप करनेकी निकम्मी भावना पैदा होती है। यहें 
भावना निकम्मी अिसलिओं है कि अुसके साथ भावना रखनेवालेमें 
देख या अन्याय दूर करनेका पुरुषार्थ पैदा नहीं होता ।” सात्त्विक 
भाव पैदा होकर जहाका वहा शान्त हो जाता है और चित्तमें केवढ 
अंक प्रकारका खेद ही रह जाता है। 
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डरे 
पुराणोमे कओ स्थानों पर यह साफ साफ कहा भी गया है 
कि सरस्वती, गणपति, विष्णु, विराट थित्यादि देवताओंके स्वरूप 
अमुक भावोको स्थिर बनानेके लिझे की गओ. सर्जक क़ल्पनाये हें । 
फिर भी, न केवल साधारण लोगोमे वल्कि विद्वानोमें भी जिस मान्यताने 
जड़ जमा ली है कि पुराणोकी कथाओमे प्राचीन कालका जितिहास 
है । मिसलिओे वह अक सर्जक कल्पना ही है, यह वचन भुला दिया 
जाता है और कल्पनाका मोहक रूप श्रोताके मन पर स्थायी असर 
डालता है। लोगोसे भ्रम, पराघीन बुद्धि, अन्धविश्वास और भज्ञान 
कायम रखनेमे भैसी कथाये कारण वनती हे। 
दूसरी तरफ, ये वार्ताओं काल्पनिक हे असा ज्ञान होने पर 
अनमें की सारी वस्तुको छोड देनेकी वृत्ति पैदा होती है। चिडा- 
चिडीकी वार्ता झूठी है, असा जाननेके बाद यह अपदेश कौनसा वालूक 
लेता है कि झूठ नहीं बोलना चाहिये '? मिसलिये वार्ता कहनेका हेतु 
निष्फल जाता है। केवछल मनोरजन ही अुसका अकमात्र हेतु रह जाता है। 
स्वय कविके लिओ भी' यह वृत्ति कुल मिलाकर धोखा देनेवाली' 
ही सिद्ध होती है । सर्जक कल्पनाकी जबरदस्त वाढ आने पर कवि 
भले विश्वव्यापी प्रेमका गीत रचे, सत्यकी पराकाष्ठा दिखानेवाले 
पात्र चित्रित करे, दयाकी अूचीसे अूची भूमिकाका अदाहरण पेश करे, 
मू्तिमन्त क्रूरताका दर्शन करावे, यह सिद्ध करे कि अनीति और 
अन्यायसे विनाश होता है और सत्यकी जय होती है, या यह गावें 
कि सारा जगत्‌ ओऔश्वरमय है। यह सब रचते समय कवि कमसे कम 
थोडे समयके लिये तो जिन सब अंदात्त भावोंके साथ तद्गप हो 
जाता है। परतु यदि वह कविके साथ साधक भी हो, तो असे 
यह भी लूग सकता है कि अब तो मे विज्वप्रेमी हो गया हु, सत्य 
और दयाकी मूचीसे अूची दश्ाको मेने प्राप्त कर लिया है, में नीतिका 
पुजारी और अनीतिका शत्रु हू, में सारे जगव्‌ूको ओीव्वररूप देखता 
हुँ -- आदि आदि । सच पूछा जाय तो कवि थोड़े समयके लिओओे 
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ही जिन जुदात्त भावोके साथ तद्गप होता है, और अुन भावोंका 
आवेग आतरते ही पुनः साधारण मनृष्य वन जाता है। लेकिन जिस 
कल्पनाकी वाढके समय वह जो खुमारी और मस्ती अनुभव करता 
है, अुसके कारण वह दूसरोमे थोडी मात्रामें परतु वास्तवमे रहनेवाले 
प्रेम, सत्य, दया आदि भावोका मजाक करनेके लिये भी ललचाता 
है। यह मस्ती, जेसा कि पहले दी गओ अओक टिप्पणीमे आुद्धृत शापके 
वाक्‍्यमें बताया गया है, केवल पुरुपार्थधीन और निकम्मी होती है। 
जिसके अलावा, अनेक पाठक भी अजिससे धोखा खाते हैं। 
क्योकि वे मान लेते हे कि लेखक खुद अपने चित्रित किये हुमे 
भावोमें स्थिर हो गया होगा। 
“दूधका जला छाछको भी फूककर पीता है', अस कहावतके 
अनुसार में अिस वबारेमे अत्यन्त कडी परीक्षा करवेकी वृत्तिवाला 
वन गया हू। बहुतसी अच्छी और हितकारी वाते समझानेके लिओे 
भी जैसी कल्पनायें सामने रखनेकी मेरी जिच्छा नही होती, जो थोडी 
भी असत्य या अममे डालनेवाली हो या वादमे जिनका निषेध करता 
पडे। पहले असी भ्रामक कल्पनाओंका पोषण करना और बादमें अुनका 
' निषेघ करना, यह द्राविडी प्राण.याम जितना रुके अुतना ही अच्छा है। 
श्री रामनारायण पाठकने थोडे दिन पहले महाविद्यालयके 
विद्यार्थियोंके सामने जेक वडी सत्य वात कही थी जब मुझमे वृत्तिके 
अनुसार आचरण करनेका पुरुषार्थ कम हो जाता है, तब में कल्पनाके 
क्षेत्र विहार करने लगता हू। जब में आचरणमे विश्वप्रेम नहीं बता 
सकता, तब विश्वप्रेमका गीत रचता हू। वीरता नहीं बता सकता, 
तव वीररसके काव्यकी रचना करता हू। राज्यका मत्री नहीं बच 
सकता, तब राज्य कंसे चलाना, जिसके बारेमें अपन्यास लिखता हूं! 
आदर्शों पर पूरा अमरू नही कर सकता, तब आदशेका चित्रण करता हू 


|] * स्‍्त्॒ रामनारायण विश्वनःथ पाठक, गरूजरातके समर्थ विवेचक।; 
कृहानीक।र, कवि, हास्यलेखक और पिगलकार। 
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अक साखीमें भी कहा गया है कि क्षत्रियोमें वीरता पैदा करनेवाले और 
अन्हे जोश चढानेवाले चारण रणक्षेत्रसे भागनेमें सबसे पहले होते है। 

लेकिन जिसका यह अर्थ नहीं कि कल्पनाशक्तिकी देन चित्तको 
व्यर्थ मिली है। तीन्र कल्पनाशक्तिके अभावमें अनेक कतंव्योका पालन 
नही हो सकता, भावनायें जाग्रत नहीं हो सकती, नभी खोजोमे बुद्धि 
नहीं चल सकती और स्मृति शुद्ध नहीं हो सकती । 


समाधानकारक कल्पना जैसी ही ओक अपयोगी कल्पनाशक्ति है। 
जगत्‌में जैसे कओ अनुभव हमे होते हे, जिनका स्पष्टीकरण जिन्द्रियो 
द्वारा प्रत्यक्ष रूपमें हमें नही मिलता । तेजका स्वरूप क्या है, विजलीका 
स्वरूप क्या है, जगत्‌्में माल्म होनेवाली विषमताका कारण क्‍या 
है, वगैरा विज्ञान और तत्त्वज्ञानने सबध रखनेवाले अनेक प्रश्नोका 
प्रत्यक्ष प्रमाण हमें नहीं मिलता, या छूबे समय तक नही मिल पाता। 
जब त्ञक प्रत्यक्ष प्रमाण न मिले, तव तक अिन प्रश्नोंके प्रति हमसे 
आअदासीन' भी नहीं रहा जा सकता । बुद्धिको किसी भी तरहका 
स्पष्टीकरण तो चाहिये ही। जिसलिओ मनुप्य अलूग-अकूग समझमे आने 
लॉयक कल्पनायें करता है । जिन्हे वाद (7760५, म्रण्ः०7४७४४5) 
कहते हे । विकासवाद, पुनर्जन्मवाद, मायावाद, अणुवाद, तरगवाद 
(पफ०ण४ रण भाष्ग॥7075) वगेरा विज्ञान या तत्त्वज्ञानसे सबंध 
रखनेवाले प्रत्येकः झास्त्रमे पाये जानेवाले वाद प्रत्यक्ष परिणामोंके 
अप्रत्यक्ष कारणोकी कल्पनायें ही हे। विशेष अनुभव प्राप्त करनेके लिओे 
तथा अनुभवसिद्ध स्पष्टीकरण न मिलने तक बुद्धिकी भूख मिटानेके 
लिओ ग्ैसी कल्पनायें पैदा होती हें। अिस कल्पनाका स्वरूप भी 
सर्जक ही है; अथवा असा कहे तो भी चर सकता है कि अपर 
बताओ हुओ सर्जक कल्पनाकी यह जननी है। लेकिन जिस कल्पनाका 
अपयोग और अुद्देश्य सर्जक कल्पनासे भिन्न है। और दूसरी तरफ 
जिसका सवध अनुभवशोघक कल्पनाके साथ है, जिसलियग्रे जिसकी 
अलरूगसे गिनती करना ठोक होगा। 
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जिस तरहकी कल्पनाका अंतिम ध्येय सत्यकी शोध है। यह दूसरे 
क्षेत्रोंके अनुभवोंसे आुत्पन्न होती है। आकाशमे विजलीके साथ हुभी 
गजना हमे कुछ क्षण बाद सुनाओ देती है। लेकिन आवाज सुनाओ 
देनेका मतलब यह नहीं होता कि आकाझमें से बारीक रज जैसी 
चीजके हमारे कानमें आकर घुसनेका अनुभव हमें होता है। आवाज 
अमुक गतिसे आगे बढती है, यह भी जब हमने प्रयोग द्वारा खोज 
निकाला, तब सवाल अठा . जिस तरह ओक जगह होनेवाली आवाजके 
अमृक गतिसे दूसरी जगह पहुचनेका कारण क्या है? -- जिसकी हमे 
खोज करनी है। किस तरहके प्रयत्नसे हम यह खोज कर सकते हैं” 
आवाजकी गतिका कारण अमुक वस्तु हो, तो भुसे हम प्रत्यक्ष देख 
नहीं सकते। वह अमुक गतिका अनुभव हो, तो अुस गतिकों भी हम 
अपनी आखोसे प्रत्यक्ष देख नहीं सकते। तब क्या हमने जैसी कोओी 
गति आखोंसे देखी है, जिसकी आपमा आवाजकी गतिको दी जा 
सके ? जिस तरह सोचते-सोचते विज्ञानशास्त्री जगत्‌की सारी स्थूल 
गतियोकी जाच करता है और जैसा लूगता है कि पानीकी तरगकी 
| चालमें अुसे आवाजकी चालकी अपमा मिल जाती है। अुस परसे 
वह कल्पना करता है कि ओक स्थान पर दो चीजोके टकरानेसे 
हवामें किसी तरहकी तरगें फंलती होगी। बादमे जिस कल्पनाके आधार 
पर वह आवाजके बारेमें ज्यादा अध्ययन करता है और सोचता है कि 
यह कल्पना यदि सही हो तो क्‍या परिणाम आने चाहिये, और यह 
निरीक्षण करता है कि वैसे परिणाम सचमुच आते है या नही। असमे 
होनेवाले अनुभवके आधार पर वह जिस कल्पनाके स्वरूपमे परिवर्तन 
करता है और अपनी खोजको आगे बढाता है। अनेक देवोमें से देवी 
सपत्ति और आसुरी सपत्तिके अधिष्ठाता दो देवोकी और अनमे से 
ओेक देवकी, अनेक तत्त्वोमे से दो तत्त्वोकी और जुसमें से ओक तत्त्वकी, 
नियतिमें से कर्मफलकी --- जिस तरह विचार-सरणियोका आधार 
लेकर आअुनका अनुभव करता हुआ, अनुभवकों समझानेके लिओे कल्पना 
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करता हुआ, कल्पनाके आधार पर पुनः शोध करता हुआ और असमें 
से फिर नजी कल्पनायें करता हुआ मनुष्य विज्ञानशास्त्र और तत्त्व- 
ज्ञानमें आगे बढा है। 

मिस तरहकी समाधानके लिओ की गओ कल्पनामें से ही सर्जक 
कल्पनाकी अत्पत्ति हुआ है। लंबे समय तक टिकी हुओ किसी' 
समाधानकारक कल्पनाको जब हम साधारण जनोको समझानेके लिखे 
अधिक मूर्तं स्वरूप देना चाहते हे और जिस कारणसे अूसका विस्तार 
करते है, तब वह सर्जक कल्पनाका रूप लेती है। भुदाहरणके लिओ, 
शीतलाके अआपद्रवको समझानेंके लिओझे किसी आसुरी देवीकी कल्पना 
की जाय और बादमें अुस कल्पनाको सर्वमान्य बनानेके लिओे आुसकी' 
कहानिया रची जाय। * 


'अब तीसरे प्रकारकी कल्पनाका विचार करें। 

अुसके कुछ अदाहरण ले। 

चीन, मलबार, हरिद्वार वगरा जगहोमे जलप्ररूय हुआ, 
जापानमें भूकम्प हुआ, लडाआसें लाखो मनुष्योका सहार हुआ; मित्र 
सारी घटनाओके साक्षी बननेका मौका कुछ ही छोगोको मिला । 
ये घटनायें जैसी हे, जिनमे सुरक्षित रही सारी जनताका विपत्तिमे 
पड़ी हुओ जनताकी सहायता करना जरूरी मात्रा जायगा। यह 
सहायता करनेकी वृत्ति कैसे पैदा हो और किसमें पैदा हो? जिसकी 
कल्पनाशक्ति अुस भयकर वबाढको, आस भूकम्पसे पेदा होवेवाली 


* डाविनके विकासवादकों समझानेके लिग्रे (8७06 23097 * 
नासका अआपन्यास आधुनिक कालका असा अक पुराण कहा जा सकता है। 

यह समाधानकारक कल्पनाशक्तिका दुरुपयोग है। जिससे यह 
मान्यता बनती है कि अब तककी विकासवादकी कल्पनामे कुछ घटाने- 
बढानेकी जरूरत ही नही है। असी मान्यता बादमे सत्यकी शोध और 
प्रचारर्में बाधक सिद्ध होती है। 
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नगरव्यापी आगको और लडाओआके भयानक दृश्यको अपनी दृष्टिके 
सामने चित्रित कर सकती है, वही असे समय अपने पर आनेवाली 
जिम्मेदारीको भलीभाति समझ सकता है। पानीमें वह जानेका क्‍या 
अर्थ है, घरबार बरबाद हो जानेका, अुसके भस्म हो जानेका, असके 
मलबेमें दब जानेका, धुओअमे दम घुटनेका, लडाआमे गोली लछगनेका, 
हाथ-प्रावके टूट या कटकर अलग हो जानेका, बच्चोका अपने माता- 
पितासे जुदा पड जानेका, शरीर पर केवल पहने हुओ कपडोके साथ 
अपनी रक्षाके लिभे जहा भागा जा सके वहा भाग जानेका क्‍या अर्थ 
होता है-- जिन सब बातोका और अथिनमे रहे दु ख-दर्दका चित्रण न 
कर सके, असी मन्द जिस मनुष्यकी कल्पनाशक्ति है, अुसे ये सब 
समाचार सुनकर अपने सिर कोओ जिम्मेदारी आ पडनेका भान नहीं 
हो सकता । भावना और कतंव्यवुद्धि जाग्रत होनेके लिओ कल्पनासे 
जिस दृश्यका अनुभव करनेकी असमे शक्ति होनी चाहिये। 


बहुत बार हम लोगोको अुनकी निर्दयताके लिओ दोष देते हैं, 
न सिर्फ दूसरोकी वेदनासे अुनके हृदयके तार नहीं हिलते, बल्कि आससे 
वे अुलटे आनन्द मनाते दिखाओ देते हें । गहरी छानबीनसे मालूम 
होगा कि जअसे लछोगोकी कल्पनाशक्ति ही बहुत मन्द होती है। आख 
फोड़नेसे क्या होता है, पाव रूगडा होनेसे कैसी वेदना होती है, दाढ 
दुखनेसे कैसा अनुभव होता है, भुखमरीका क्‍या अर्थ है--जिसका 
वे कल्पनासे अनुभव नहीं कर सकते । और वेदना भोगनेवाला जब 
कराहता या चिल्लाता है, तब दया अनुभव करनेके बजाय वे अससे 
ञूब जाते हे; अथवा लछगड़े या अधे मसनुष्यके असाधारण व्यवहारसे 
जुन्हे 'आइचर्य और आनन्द होता है।' कर 

जिसी तरह विज्ञानशास्त्रोकी विविध शाखायें कल्पनाशक्तिके 
अभावमें आगे नहीं बढ सकती । विद्यार्थीको जोडकी सख्यायें सीधी 
तरह लिखानेसे वह तुरन्त अुसका आत्तर निकाल लेता है। लेकिन 
भुन्ही सख्याओको जितने आम, जितने जामुन वगैरा पेचीदा तरीकेसे 


कल्पनाशक्तिकी तालीस ५९ 


लिखाया जाय, तो वह अलझनमें पड जाता है। जिसका कारण यह 
हैं कि व्यवहारोंके निगाहके सामने होनेकी कल्पता करनेकी असमे 
शक्ति नही होती । कितने ही विद्यार्थी भूमिति (ज्यॉमेट्री ) के 
सिद्धान्तोकों पुस्तकें दिये हुओ तरीकेसे अच्छी तरह सिद्ध कर बताते 
हैं; लेकिन अुन परसे निकलनेवाले अपसिद्धान्तोकों सिद्ध करके नही 
बता सकते। वे वीजगणित या त्रिकोणगणित ( 7प8णा०एर७7५) के 
गुरुसूत्रो ((0777/86) को सिद्ध कर सकते है, लेकिन व्यावहारिक 
गणितमें अुनका अपयोग नहीं कर सकते । जिस सबका कारण यही 
है कि अन सिद्धान्तों और गुस्सूत्रोंक पीछे रहे सत्य व्यवहारोकी 
वे कल्पना नही कर सकते । वे सिद्धान्त और गुरुसूत्र आन्हें केवल 
ताकिक कसरत जैसे लगते हे, और परीक्षामे पास हुओ बिना काम 
चल नही सकता, असा सोचकर वे आतनी रटाओ करके किसी तरह 
गाडी आगे बढाते है। र 

लेकिन जिस सारी कल्पनागक्तिके पीछे जिस मानसिक गक्तिका 
अपयोग होता है अुसमें और अूपर बताओ हुओ सर्जक कल्पनामे भेद 
है। जिस कल्पनाशक्तिका अर्थ केवरू अनुभवको तीज्नतासे जाग्रत करने- 
वाली और अुसका विस्तार ( ग्रा88770०४7०॥ ) करनेवाली गवित 
है । स्पष्ट स्मृति और जिस अनुभवमूलक कल्पनाशवितिमें थोडा ही 
भेद है। 

देखी हुओ चीजकी हृवहु तस्वीर, सुनी हुओ आवाज मानो फिरसे 
सुन रहे हो जैसी भनक, खाओ हुओ चीज मानों जिस क्षण भी 
हमारे मुहमे हो जैसी धारणा--जिन सबको यथार्थ कल्पना भी कहा 
जा सकता है और स्पष्ट स्मृति भी कहा जा सकता है। केवल 
अनुभव किये हुओ विषयकी और अनुभव जितनी ही कल्पना स्मृति 
_ कही जायगी। अैसी स्पष्ट स्मृति सात्तिकता हो तभी होती है, और 
झिसका जितना विकास हो आतना ही अच्छा है । किसी वारूकको 
ओक नमी चीज दिखाओ जाय, वह अुसका भलीभाति अवलोकन कर 
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ले और फिर जब अुस चीजको वहासे हटा दिया जाय, तब असे औसा 
लगे मानो आस चीजकों वह अपनी नजरके सामने देख रहा है, तो 
असकी यह स्मृति आअपयोगी शक्ति मानी जायगी। जैसी स्मृति अनेका- 
वधानमे (अनेक विषयोको ओक साथ याद रखनेमे) और अकाग्रतामे 
अपयोगी होती है। जैसी स्मृतिके बिना चित्रकारका काम नहीं चल 
सकता। 

जिसी स्मृतिका थोडा विस्तार या संकोच किया जाय, तो वह 
अनुभवशोधघक कल्पनाशक्ति हो जाती है। जेक अकाल पीड़ित मनुष्य 
या पशुके अनुभव परसे जैसे सेकडो मनुष्यों या पशुओकी कल्पना होना; 
थोडी वेदनाके अनुभव परसे अआसी प्रकारकी तीत्र वेदनाकी कल्पना 
होना भी मनुष्यके अक-दूसरेके सुख-दु.खमे सहानुभूतिपूर्वक' भाग लेनेके 
लिओ जरूरी है। ५ 

यह भी अंक तरहकी सर्जक कल्पना ही है। छेकिन जिसका 
अपयोग केवल कानोसे सुनी हुओ सच्ची घटनाओका अच्छी तरह 
भान होनेके लिगओ है । 

ओअक तरहसे तो सर्जेक कल्पना भी अनुभवमूलक कही जा सकती 
है; क्योकि अन्तमें तो विचारमात्रका आधार अनुभव ही होता है । 
लेकिन अिसमें पहले ओक अनुभवशोधक कल्पनाका विस्तार किया 
जाता है; बादमें दूसरी अनुभवशोधक कल्पना ली जाती है। फिर 
दोनोके बीच कुछ सबंध जोडनेका प्रयत्न किया जाता है। जिसलिओ 
अनेक अलग अलग सत्य स्मरणोको असत्यकी डोरीमे गूथ दिया जाता 
है । जिस तरह किसी घटी हुओ घटनाकों पहचाननेके लिओ नही, 
बल्कि अतुभवशोधक कल्पनाओका मिश्रण करके मनोरजनके लिये अंक 
खेल खेला जाता है । यह खेल चित्तको ओक प्रकारकी कसरत देता 
है। जिस हद तक ताशपत्तोका खेंछ या चौपड़का खेल अुपयोगी माना 
जा सकता है, अुसी हद तक जिस खेलका कल्पना करनेवालेके लिगे 
अपयोग हो सकता है। लेकिन जिस तरह ताश या चौपड़के खेलसे 
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फ्रसतवाला आदमी ही ज्यादा समय दे सकता' है, अुसी तरह जिसमे 
भी समझना चाहिये। अलबत्ता; ताश या चौपड खेलनेवालेको समाज 
पैसा नहीं देता। लेकिन चूकि जैसी सर्जक कल्पनाओंसे दूसरे लोगोका 
भी कुछ सनोरजन हो सकता है, जिसलिओ असमें कुछ धन भी मिल 
सकता है। लेकिन मनुष्यत्वके विकासकी दृष्टिसे जिसकी कीमत बहुत 
ज्यादा नहीं मानी जा सकती। 


टिप्पणी - १ 


श्री गिजुभाजीने ओक चर्चामे काल्पनिक वार्ताओंके पक्षमें तीन 
मुद्दे पेश किये थे: 

पहला मुद्दा यह कि विकासशास्त्र द्वारा निश्चित किये हुओे 
सिद्धान्तोंके अनुसार बालक अपने पूर्वजोकी आदिअवस्थाका प्रतिनिधि 
है । ओेक बार जिस स्थितिसे मानव-समाजके वडी अुमरके मनुष्य 
भी थे, असी स्थितिमें आज बालक है। मानव-समाजकी आदिअवस्थामे 
मनुष्य कल्पनावश थे। वे जानवरोको मनुष्यों जेसी बोलनेकी शक्तिवाले 
मानते थे । कुदरती घटनाओके वारेमे मानते थे कि वे अनके पीछे रहे 
देवताओकी जिच्छासे होती हे । बारलूक भी जिसी अवस्थामें होता 
है । बालक छकडीकी गुडिया या रूकडीकी चिडियाको रूकडी नही 
मानता, वह असके साथ बाते करता है, असे प्यार करता है, घम- 
काता है और अुसके साथ असा बरताव करता है मानो वह असके 
जैसा मनुष्य हो। आगे चलकर वह अपने-आप जिस स्थितिमें से वाहर 
निकल जाता है | फिर वह दूसरे प्रकारकी सृष्टिमें मगन होता है । 
जिस कालमें अुसे पराक्रम, चालाकी वगरासे भरी हुओ कथा-कहानियो 
और, साहसपूर्ण कार्योमे मजा आता है । क्योंकि मानव-जाति आवि- 
अवस्थामें से निकलनेके बाद अैसी अवस्थामे से गुजरी थी। जिस कालमे 
चैतिक विचारोका असके जीवनमें प्रधान स्थान नहीं होता। बल्कि 


हे 
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तेज --- ओजकी प्रधानता होती है। जिसके बाद ख्यूगार अुसके चित्तको 
आकर्षित करता है। अित्यादि। 
जिस कारणसे वालककों अुसकी योग्यताके अनुकूल खुराकसे 
दूर रखना आअचित नहीं । बालककी जितनी योग्यता होती है, भुससे 
अची बातें अुसके साथ करनेसे वह अनमे कोओ रस नही ले सकता | 
और अपनी योग्यताके अनुसार वस्तु प्राप्त करनेके लिओे आडे-टेढ़े रास्ते 
अपनानेका प्रयत्त करता है। जिससे वह नुकसान भी अआठाता है। 
में स्वीकार करता हू कि यह दलील सोचने जैसी है। जिस , 
विषयमे अधिक विचार जाननेकी छूट में रखता हू, जैसा में अपर कह 
चुका हूं। जिसलिये यदि मुझे अपने विचारोमें परिवर्ततव करना पढे, 
तो बसा करनेमे मुझे कोओ सकोच नही होगा। 
परतु जैसा कि आगे आनेवाले विकासवाद सवधी लेखोमें मेने 
बताया है, जिस दलीलमे विकासके सिद्धान्तका अेकतरफा अवलोकन 
है । बालकके शारीरिक विकासका क्रम जाचनेसे माल्म होगा कि 
बह पहले निराधार स्थितिमें जमीन पर पड़ा रहता है, फिर करवट 
लेना सीखता है, बादमे बैठता, फिर घुटने चलना, फिर खड़ा होना, 
फिर मदद लेकर चलना और अन्तमे विना किसीकी मददसे स्वांतत्र 
रूपसे चलना सीखता है । यह सच है कि हर वारूककों अन सब 
हालतोमें से गुजरना जरूरी होता है | किन्तु यदि बालक नीरोग बना 
रहे और वढता जाय, तो जिन सारी हालतोमे से अपने-आप वह आगे 
बढेगा । यदि माता-पिता जिस क्रममे कुछ हस्तक्षेप करे तो मितना 
ही कि वे अुसे अपरकी मूमिकामे ले जानेका और निचली भूमिकामें 
यथासभव कम समय रखनेका प्रयत्न करेगे। वच्चेके पैदा होनेके दूसरे 
ही महीने माता-पिता अधीर होकर आअुसकी करवट बदलनेकी जल्दी 
नही करेंगे। लेकिन कोओ मजबूत बालक अगर दूसरे महीनेमें अैसा 
प्रयत्त करने लगे, तो माता-पिता अुसके लिग्रे वैसी अनुकूलता कर 
देंगे -- अुसे रोकेंगें नही। वालक खडा_ होनेका प्रयत्न, करे तो माता- 


ज 
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पिता तुरन्त अंसे असा करनेमे मदद करेंगे, रोकेगे नही। माता-पिताकी 
बिच्छा रहेगी कि बालक निचली दशासमे कमसे कम समय रहे। 

फिर, बहुतेरे बच्चे जीवनमे अंक समय मिट्टीमे खेलने और 
मिट्टी खानेकी स्थितिमे से गृजरते हे। लेकिन कोओ माता-पिता अुनके 
लिओ मिट्टी खानेकी सुविधा नही कर देते । ओलटे, वे यही चिन्ता 
रखते हे कि अुनका बच्चा जिस स्थितिमे से झट निकल जाय। 

यही नियम मानसिक विकास पर भी लागू होता है। बालक 
भले पक्षियों और परियोकी कल्पनाकी भूमिकामे कुछ समय रहे । 
लेकिन शिक्षकका कतेंव्य अुसे अिस भूमिकामें से बाहर निकालनेका 
है, अुसके अ्रमोको कायम रखने या बढानेका नहीं। बादलछोकी गड- 
गडाहट सुनकर बालक भले यह कल्पना करे कि कोओ बडा राक्षस 
जोरोसे चिल्ला रहा है, अथवा बरसातकी धाराये पडती देखकर भले 
यह कल्पना करे कि आकाशमें से बड़े बड़े पीपोका पानी छलती 
द्वारा खाली किया जा रहा है। भले वह तुलसीके पौधेके साथ या 
खटियाके पावके साथ लछडने बैठे, या गुडियोको झूलेमे सुलाकर असे 
चलाने लगे । लेकिन शिक्षकका कतेंव्य अुसकी जिस कल्पनासृष्टिका 
पोषण करना नहीं है। आस सृष्टिका जबरन्‌ नाश करना भी आुसका 
कतंव्य नही है। शिक्षककी जिच्छा तो वालककों अस भ्रमसे निकालकर 
अुसे सत्यका अवलोकन करानेकी होनी चाहिये। बालकका बालोचित 
कल्पना करना भेक बात है और शिक्षकका अैसी कहानिया कह कर 
असकी जअिस आदतका पोषण करना दूसरी बात है। 

जिसके अलावा, अंक दूसरी बात भी विचारणीय है। जिस जमानेमें 
जानवरोकी कहानियो और परियो अथवा देवताओकी कल्पनाओकी 
आअुत्पत्ति हुओी, अुस जमानेमे सारी आत्पत्ति मनोरजनके लिओे ही नही 
हुओऔ थी। यह बात सच नही है कि आस जमानेके बडे लोगोको जैसी 
कहानियोमें आनन्द आता था, जिसलिगे अन्होने असी कहानियोकी 
रचना की। बल्कि यह कहना चाहिये कि जानवरोकी क्रियाओ, कुदरती 
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घटनाओ वगैराका अवलोकन करनेवाले.लोगोंको अुनके कारणोकी खोज 
करते हुओ अपनी बुद्धिके अनुसार जो स्पष्टीकरण सूझे, आअुतसे जिन 
कहानियोकी अत्पत्ति हुओ है । अमुक रोगके जोरोसे फैलनेके पीछे या 
ओअकाओक अतेक प्राणियोका नाथ कर डालनेवाली वर्षाके पीछे किसी 
विशेष देवताका हाथ होना चाहिये; औअसी कल्पना की गओऔ; और 
अससे सबध रखनेवाली कहानिया रची गओ । वे देव और जानवर 
अन लोगोको अपने जीवनके साथ ओततप्रोत हुओ लगते थे; अुसमें केवल 
कहानियोका रस ही नही था। अुसी तरह यह बात भी सही नही कि 
पराक्रमके युगमे हमारे पुरखे पराक्रमकी बाते सुननेके रसिया थे। 
बल्कि यह कहना ठीक होगा कि साहस और पराक्रम अुनके दैनिक 
जीवनके अभिन्न अग थे । अनके जीवनको देखते हुओ साहस और 
पराक्रमकी वृत्तिको बढानेवाली बातें अुनके लिओ ठीक थी। वे बाते 
अनके लिझे झूठी नही, वल्कि सच्ची थी। शिवाजी महाराजके 
लिओ रामायण-महाभारतकी बातें केवल मनोरजन नहीं थी। 
बल्कि अुनसे शिवाजीके जीवनको पोषण मिलता था । जिस न्यायसे 
बालक जब कल्पनाके युगकी भूमिकामें हो, तब भले आसे प्राणियों 
और कुदरतके साथ मिलाया जाय, अुसे जिनका अवलोकन कराया 
जाय और जिस तरह असका मार्गद्शन किया जाय कि अिनके सबंधमे 
अपनी बालबुद्धिसे वह स्पप्टीकरण पानेकी कोशिश करे। भले वह जैसे 
स्पष्टीकरण निकाले, जो हमारी आजकी वैज्ञानिक दृष्टिसे गलत हो। 
लेकिन असके लि वे जानबूझ कर की हुओ झूठी कल्पनायें नही होगी। 
बादमे शिक्षाश्ञास्त्रीका कर्तव्य यह रहेगा कि वह बालकको प्राणियों 
और कुदरतका ज्यादा अवछोकन करा कर असकी गलतियोकी वरफ 
असका ध्यान खीचे और अभ्रमपूर्ण कल्पनाये छुडवा दे। लेकिन जब 
शिक्षक खुद असके मनोरजनके लिओ जानवरों और परियोकी कहानिया 
कहने बैठे, तब कहा जायगा कि वह जानवूझ कर बालूककी बुद्धिमे 
झूठी कल्पनायें भरता है। 
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जिसी तरह जब बालक पराक्रमकी भूमिकामे हो, तब असे 
पराक्रम और साहसके जीवनकी तरफ ले जाना आपयोगी माना 
जायगा । लेकिन वास्तवमे असा होता नहीं । बालक केवल पराक्रम 
और साहसकी कहानिया ही सुनता है, मनमें वडी बडी कल्पनाओके 
घोडे दौडाता है, लेकिन जब सपनोकी दुनियासे जागकर देखता है 
तो पिजरे जैसे औट-चूनेके मकानमे पलथी मारकर बेठे हुओ शिक्षकसे 
या दादी मासे केवल काल्पनिक “कहानिया ही सुनना रह जाता है। 
बालकका रोजका जीवन तो बस्तेका बोझ सिर पर रखकर शालासे 
सीधे घर जानेका ही होता है! अुसके जीवन और अुसकी कहानियोके 
बीच जरा भी मेल नही होता। यदि विकासशास्त्रके सिद्धान्तोमे हमारी 
श्रद्धा हो, तो अच्छा तरीका यह होगा कि अुसके लिझे साहसका जीवन 
बितानेकी अनुकूलता पैदा कर दी जाय, आअसके जीवनमें साहसका 
सचार किया जाय। वह थोडे समय तक साहसका जीवन बिताकर 
अपने-आप आगेकी दशामे चला जायगा। लेकिन असे जीवनके अभावमे 
केवल साहस और पराक्रमकी कहानियोसे, शार्पके कहे अनुसार, 
बालकमे व्यर्थकी भावना पैदा होती है।* 
लेकिन श्री गिजुभाजीका दूसरा मुद्दा यह था कि हमारे पूर्वजोके 
जीवनमे कुछ अशुद्ध भी था। अन्होने अुस तरहके जीवनमे कितने ही 
असे काम किये होगे, जो हमारी आजकी नैतिक भावनाको आघात 
- पहुचायेगे । अुस जीवनमे बालकको प्रत्यक्ष रूपसे घसीटना हमे पुसा 
ही नहीं सकता। आजकी सस्कृतिके लाभसे असे दूर तो हरमिज नही 
रखा जा सकता, जैसा डॉ० मॉन्टेसोरी भी कहती है । अितना बन्धन तो 
अुसके सिर पर होना ही चाहिये। और जिसमें भी शक नहीं कि 
पराक्रमकी भूमिकामे से बालकको गुजरना तो पडेगा ही । जैसी हालतमे 
बीचका ही मार्ग लेना पडेगा। वह यह कि आस युगकी वृत्तियोका बालक 
मानसिक अपभोग करे। वह कुछ समय तक वनराज*की तरह दूसरे 
छोकरोकी टोली बनाकर गावको परेशान करे, यह क्या नागरिकोके जिस 


+ गुजरातके प्रसिद्ध चावडा वशका राजा, जिसका बचपन 
जगलमे बीता था । 
ता-५ 
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युगमे चल सकता है? अिसलिथओ सुरक्षित मार्ग यही है कि वालूकको 
मानसिक सृष्टिमें ही वनराज और शिवाजीका जीवन बिताने दिया 
जाय। सच है। जिसमें सुरक्षितता जरूर है, लेकिन किसके स्वार्थकी 
दुष्टिसे ? नागरिकोके स्वार्थकी दुष्टिसि या बालकोके स्वयविकासकी 
दृष्टिसि ” सही तरीका तो यह होगा कि बालकके लिओ साहस और 
पराक्रमका जीवन बितानेके अचित मार्ग खोजकर हम अआसे बताये और 
जैसी योजनाये खोजे. जिनकी मददसे अुस जीवनकी गलूतियोकी तरफ 
असका ध्यान जल्दी खिंचे । अस्तु। 
श्री गिजुभाजीका तीसरा मुहां यह था कि स्वय कहानी 
कहनेवालेके जीवनकी दृष्टिसें भी काल्पनिक कहानिया कही जानी 
चाहिये। यह सच है कि मनृष्यका विकास अत्तरोत्तर होता है, लेकिन 
जिससे असकी पिछली दशा विलकुरू छुट नहीं जाती, आलटे, हरभेक 
मनुष्य अपने पिछले जीवनमें जानेकी वार-वार अच्छा करता है। 
जिसे श्री गिजुभाओ जीवका वालस्वभावके प्रति रहनेवाला झुकाव कहते 
हैं। बूढ़ा आदमी वालक जेसा वन जाता हैं। वीमार आदमी बालक 
बनकर 'ओ मा, ओ वाप” चिल्लाता' है। माता-पिता बच्चेके 
सामने बच्चे वननेकी चेणष्टा करते है। प्रत्येक व्यक्ति अपनी कमजोरीके 
समय पुरुपत्वका घमड छोडकर वालवृत्ति धारण करनेके लिओ अंत्सुक 
रहता है । यह ओक नियम ही है, और शिक्षक भी जिस नियमका 
त्याग नही कर सकता। शिक्षककी भी वारूक वननेकी जिच्छा होती 
है, और जिसीसे बच्चोके लायक कहानिया कहने और जोडनेकी अंसे 
प्रेरणा होती है। 
में स्वीकार करता हू कि यह अवलोकन सही है। लेकिन जैसा 
नियम ही है -- यानी कभी कभी वालक जैसा बने सिवा चल ही नही 
सकता जैसा कोओ अठल नियम है, जिस बारेमे मुझे शका है। लेकित 
अऔसा नियम है यह मान ले तो भी हमे याद रखना होगा कि जिस 
नियमका अमल निर्वलताके समय ही होता है। मनोबल काम देता है, 
तब तक वीमार आदमी भी बालक जैसे हे वरताव पर अकुश हक 
है; बालक जैसा वरताव करनेका अुसे अभिमान नहीं होता, वेंल्कि 
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अससे वह शरमाता है। जो लाचारी असे बतानी पडती है, आुसका 
अुसे दुख होता है। अेक समझदार विकास पाया हुआ मनुष्य 
बालस्वभावकी सरलता, स्वाभाविकता और निरभिमानताकों तो जीवनमे 
सदा बनाये रखनेकी कोशिश करता है, लेकिन वालस्वभावकी निर्वलता, 
अज्ञान या अनियत्रित व्यवहारको कायम रखनेकी कोशिश नहीं करता। 
शिक्षकको यदि काल्पनिक कहानियोमे खूब रस आता हो तो अिसे 
वह अपनी निरबेलता माने, अिसमे अपना विकास न समझे। निर्वलताका 
व्यवहार आदर्श व्यवहार नहीं कहा जा सकता। 

जिसके साथ ही ओक अन्य मित्र द्वारा पेश किये हुओ चौथे मुद्दे 
पर भी में यहा विचार कर लेता हू। अुनका यह कहना है कि असत्यको 
जब हम सत्यके रूपमे मनवानेका प्रयत्त करते हे तब जरूर सत्यका भग 
होता है। लेकिन किसी काल्पनिक कहानीको वारूक काल्पनिक समझ 
कर ही सुनता है, तब असमे धोखा नहीं है। यानी अुसे सत्य न 
कहा जाय तो असत्य भी नहीं कहा जा सकता। सब बातोके सत्य और 
असत्य --- जैसे दो ही विभाग करनेकी जरूरत नहीं । भेक तीसरा 
विभाग भी हो सकता है, जो न सत्य हो और न असत्य। असत्यको 
असत्यके रूपमे पहचान कर और असत्यके रूपमे ही प्रस्तुत करके जो 
कल्पना सामने रखी जाय, वह जिस तीसरे विभागमे रखी जानी चाहिये । 

महान सिद्धान्तोको समझानेमे असी काल्पनिक कहानियोका बडा 
महत्त्व है । टॉल्स्टॉयने छोटी छोटी कहानियों द्वारा अपने किये हुओे 
गूढ विचारोको कितने मामिक और प्रभावकारों ढगसे समझाया है? 
पुराणकारोके प्रयत्न अिस दिशामे कओ स्थानों पर अतिकी सीमाको 
पहुच गये है, फिर भी आन्होने वार्ताओ द्वारा कितने ही अूचे सस्कार 
जनताको दिये हें। आजके जितिहास-सणोवक कहते हे कि रामायण 
वाल्मीकिकी कोरी कल्पना ही होगी, आअुसका वास्तविकतासे कोओ 
सबंध नहीं होगा । यह कथन सच हो तो भी रामायणने आर्योको 
ससस्‍्कारी बनानेमे कितना बडा हिस्सा लिया है? 

सच पूछा जाय तो हम जिस नियमका अपने व्यवहारमे बहुत 
बार छोटे पैमाने पर अपयोग करते हे, अुसका थोडा ज्यादा अपयोग 


$ 
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ही कल्पनाकार जिसमे करता है । क्‍या बहुत बार असा नही होता कि 
हम अंकाध सच्ची घटी हुओ घटना दूसरेको सुनाना चाहते हे, लेकिन 
अससे सबधित पात्रोके जीवित होनेसे हम अनके असल नाम बताना 
नहीं चाहते ” अुसमे जीवित पात्रोकी कमजोरी खल जानेके खयालसे 
अनकी बात दूसरोको मालूम हो जानेसे अन्हे ढु ख होगा जिस खयालसे 
था दूसरे किसी कारणसे क्‍या हम असा नहीं कहते कि जिस घटनाके 
पात्रको हम 'क' या कल्याणजीके नामसे पहचानेंगे ? घटनाके वर्णनमे 
बाते तो सब सच्ची होती हे, परतु नाम बदल दिये जाते है । नाम 
बदले गये हे, यह आप जानते भी हे। तो फिर जिसमे सत्यका भग 
कहा हुआ ” जिसी तरहसे टॉल्स्टॉयकी किसों कहानीको लीजिये । 
अदाहरणके लिझे, अुनकी मनुष्य कितनी जमीनका मालिक हो सकता 
है ? ' शीबंक कहानी काल्पनिक है। जिस सिद्धान्तको समझानेके लिगे 
अुसकी रचना की गओ_ है, वह सिद्धान्त सत्य है। अुस पर रची 
हुओ कहानी काल्पनिक है, और वह काल्पनिक है जैसा आप भली- 
भाति जानते हे । आपको ओक क्षणक्रे लिओ भी भअ्रममे नही रखा 
जाता। तो असमें सत्यका भग कहा होता है” 
अिस प्रब्नका आुत्तर देना मुझे बडा कठिन मालूम होता है। 

कारण यह है कि सर्जक कल्पनाके बारेमे तात्त्विक दृष्टिसे मेरा चाहे 
जो मत बना हुआ हो, फिर भी दरअसल असी कहानियोमे मुझे 
रस आता है। असी कुछ कहानियोने मेरे जीवन पर भी गहरा 

प्रभाव डाला है। 

लेकिन अूपरके मुद्देमे अक मान्यता गलत है। किसी भी वस्तुके 

साथ चित्त जब तदाकार हो जाता है, तभी आस वस्तुका हम पर गहरा 

असर पडता है, और अस वस्तुकी असत्यताको भूले बिना चित्त अुसके साथ 

तद्रप नहीं हो सकता। बहुतेरे छोगोने यह देखा और अनुभव किया 

होगा कि हरिश्चन्द्र या दूसरा कोओ करुण रससे भरा नाटक देखकर 

प्रेक्षकेकी आखोसे आसू बहने छूगते हे। जिस क्षण आसू बहने लगते 
जक्षक जि सत्यको भूल जाते हे कि 'यह तो ओेक 


है आुम्त क्षण 
यह हरिश्चन्द्र और तारामती केवरू अभिनय करतेवाले 


नाटक है, 
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दो नट-नटी हे और पैसेके लिभे ही अभिनय कर रहे है।' 
जिस सत्यको भूलकर ही प्रेक्षकगण भिन पात्रोंके साथ तदाकार हो 
सकते हे। अुनकी आखोसे आसू बह रहे हो, अुस समय कोओ यदि 
अनसे कहे कि “अरे भाओ, यह तो नाटक है, आप रोते क्यो हे ? ! 
तो अनके आसू और आसुओंके साथ अुनका रस भी अड जाता है। 
और जिसके साथ ही नाटकका नैतिक प्रभाव भी मिट जाता है। 

जिसी तरह काल्पनिक कहानी काल्पनिक है, अऔसा भले ही. सुनने- 
वाला पहलेसे या बादमें जानें, लेकिन वह कहानी अुसके मन पर 
असर तभी डाल सकती है, जब वह जिस बातको बिलकुल भूल 
जाय कि वह झूठी है। आसे सच्ची माने बिना चित्त अुसके साथ 
तद्रप हो ही नही सकता। और जिसे असत्यमें सत्यका भ्रम रखनेकी 
आदत पड जाती है, असे आप कहानीके प्रत्येक वाक्य पर ' भा, यह 
कल्पना है, 'भाआ, यह कल्पना है” कहे, तो भी या तो वह आपकी 
वातको भूछ जायगा या अूस कहानीसे अुसे कोओ लाभ नहीं होगा। 

किसी सिद्धान्तको कहानीके जरिये समझानेवालेकी भी जैसी ही 
दशा होती है। यदि वह अपने सिद्धान्तको अपने जीवनमे अतारना 
चाहता हो, तो अँसा कल्पना-विलास अुसे थोडे समय तक स्वप्नसृष्टिमे 
रखता है, परतु अपनी जाग्रत सुष्टिमे -- प्रत्यक्ष जीवनमे --- वह आस 
सिद्धान्तको व्यावहारिक रूप देनेमे सफल नहीं होता। 

अलबत्ता, असे किसी अंदात्त सिद्धान्त पर रचे गये जीवन- 
चित्रकी कल्पनामे केवल कल्पनासे कुछ अधिक जरूर होता है। वह 
ओक सकलपका बीज है, और वह सकलप किसी न किसी समय 
दुनियामें स्थूल रूपमे सिद्ध होनेवार्ला है। कहानीके रूपमे असी 
कल्पना क्रियाके भूतकालके रूपोका प्रयोग करके लिखी जाती है, परतु 
वस्तुत वह भविष्यवाणी होती है । फिर भी जिस ह॒द तक असमे 
अयथार्थता आती है, अुस हद तक वह कल्पना करनेवालेको, कहने- 
वालेको और सुननेवालेको कुछ न कुछ भ्रममें डाले बिना नहीं रहती 
ओर सपूर्ण रूपमें भविष्यवाणी नहीं हो सकती। भले जितने भ्रममें 
रहे सिवा कोओ चारा न हो, या जितना भ्रम नजरअन्दाज करना 
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जरूरी हो, लेकिन यह तो स्वीकार करना ही होगा कि असमे कुछ 
दोप है, कुछ असत्य है। और यह जानते हुओ भी अुसमे जो रस 
जाता है वह मोह है, जैसा मानना पडता है। 

अपरके मुद्दों पर मुझे जिस तरहके विचार सूझते हे। लेकिन 
अक बात में यहा स्पष्ट कर देना चाहता हू। कहानियोके खिलाफ 
किसी तरहका आन्दोलन खड़ा करनेकी भिच्छासे मेने अपना यह 
निवध .नही लिखा है। मेरा अपना भी कहानियोका शौक -- रस 
जाग्रत है। 

में कल्पनाशक्तिका विरोधी नहीं हू। अत करणकी ओक अद्भुत 
शक्तिका विरोधी बनकर में विकासकी जअिच्छा कैसे रख सकता हू ? 
लेकिन यहा मेने कल्पनागक्तिकी तालीमके बारेमे जिसी दृष्टिसे विचार 
किया है कि वह मनृष्यकी आध्यात्मिक अन्नतिमें, अुसके सर्वागीण 
विकासमे और असकी सत्यकी शोधमे किस प्रकार और किस हृद 
तक सहायक हो सकती है, और जिस दृष्टिसे मुझे जैसा लगा है 
और कहना पडा है कि जिस तालीममे जिस ह॒द तक जानवूझ कर 
असत्यका पोषण करनेकी आदत डाली जाती है, अुस हंद तक वह 
सत्यकी शोघमे और आात्मोन्नतिमे वाघक होती है। 

ओेक स्नेही मित्रने जैसी टीका की है कि ओक तो गुजराती 
भाषामे कहानियोका आवश्यक भडार ही नही है, आस पर यर्वि आप 
कोओ कहानी सच्ची है या झूठी यह तय करनेकी जिम्मेदारी शिक्षकों 
प्र डालेगें, तव तो कहानी कहनेवालेका दिवाला ही निकल जायगा ' 
यह सच है। व्यापारी नी कहते हूँ कि सत्यका भग व्यापारमे हर- 
गिज नहीं किया जा सकता, असा लूफडा अगर आप हमारे छोकरोके 
पीछे छगा देगे तो हमारा दिवाला ही निकल जायगा! लेकिन क्या 
जिस डरसे वालकोकों यह कहा जा सकता है कि व्यापारमे झूठ 
बोला जा सकता है? अुसी तरह कहानियोंका दिवाला निकल जानेके 
डरसे क्या जैसा कहा जा सकता है कि कहानीमें तो झूठ बोला 
जा सकता है? हमे यदि सत्यके आपासक बनना हो, तो कजूसकी 
तरह सत्यकी आराधना और सेवा क़रनी होगी। 
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अपर व्यक्त किये गये विचारोमे थोडा सुधार करनेकी गुजाजिश 
मुझे मालूम होती है। 'दूधका जला छाछको भी फूक-फूक कर पीता 
है यह सच हो सकता है, लेकिन यह पीनेवालेकी बुद्धिमानी नहीं 
बताता । असे मुहसे लगानेके पहले ही यह पहचानते आना चाहिये 
कि प्यालेसे दूध है या छाछ और वह गरम है या ठडी। 


दूसरे, कल्पनाके दूसरे दो प्रकारोका अपयोग हो, तो अससे 
सर्जक कल्पनाका क्‍या सबंध ? जिस शक्तिका भी अपयोग होना ही 
चाहिये । जिस मनुष्यमें सर्जक कल्पनाका अभाव हो, वह सच्चे जीवनमें भी 
कुछ नया सर्जन नहीं कर सकता । जिसलिये वहा तो अुसका अपयोग 
है ही, और वह अच्छेसे अच्छा भी हो सकता है। लेकिन साहित्यकी 
दिश्यामे भी अुसका असा आअपयोग होना चाहिये, जिससे वह मनुष्यके 
विकासमें सहायक सिद्ध हो। सारी शक्तियोका अमुक मर्यादामे रहकर 
आअपयोग किया जाय, तो ही वे हितकर सिद्ध होती है। अुसी तरह 
साहित्यमे सर्जक कल्पनाकी भी मर्यादा होगी। अुस' मर्यादाकों खोजना 
और बताना चाहिये। लेकिन साहित्यके क्षेत्रमे अुसे स्थान ही न देना 
ठीक नहीं होगा। 


धामिक क्षेत्रमें सर्जक कल्पनाका दुरुपयोग हुआ है । जिसके 
दो कारण हे (१) रची हुओ कथाओको सच्ची घटनाओके रूपमे 
स्वीकार करानेका कथाकारोका प्रयत्न, वे झूठी हे और अनमे से 
अचित बोध ही लेना चाहिये, जैसा न कभी कहा गया और न मानने 
दिया गया है। (२) अेक खास श्रद्धासे इु॒का कथन और श्रवण | सभव 
है अधविश्वासो, भ्रमो वर्गराका पोषण करनेमे काल्पनिक कथा-वार्ताओके 
बजाय अिन दो कारणोका ज्यादा हाथ रहा हो। 

सामान्य जीवनमसे सर्जक कल्पनाका दुरुपयोग मनुष्योके हलके 
विकारो, आल्स्यपूर्ण मनोरजन और अद्देश्यहीन वाणी-विलासका पोषण 
करनेमें हुआ है। 
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लेकिन यह अनुभवकी वात है कि जिस तरहका जीवन 
वितानेकी मनुष्यकी अिच्छा हो औौर अुसके जीवनकी जो आगकाक्षाओं 
हो, अऑन्हे पूरा करनेमे सच्चे जीवन-चरित्रोकी तरह काल्पनिक 
कथा-वार्ताओ (वे काल्पनिक हे असा जानते हुओ ) भी मदद कर 
सकती हूँ। अैसी वार्ताओ बालकोके लिओे भी आअपयोगी हो सकती हे। 

जिनकी कीमत सच्चे चरित्रोके वनिस्वत हमेशा कम ही रहेगी । 
जिसके अलावा, अनमे नीचेके खतरे भी हें 


(१) कथा-कहानी लिखनेवाला जिस प्रकारका जीवन-चरित्र चित्रित 
करता है, अुसका यदि असे व्यक्तिगत अनुभव न हो और वह कल्पनासे 
ही असे चित्रित करनेका प्रयत्त करता हो, तो सभव है अुसका चित्रण 
बहुत गलत हो। असा हो तो सुननेवालेके मनमें भी गलत या असत्य 
चित्र पैदा हो सकता है । और यदि वह बहुत ज्यादा आकर्षक हो, 
तो सुननेवालेको अममें भी डाल सकता है। आदाहरणके लिखे, 
सरस्वतीचद्र ” । जिसमे जीवनके कुछ आदर्श खडे करनेका प्रयत्न 
किया गया है| लेकिन सभव है वेसे जीवनका थोडा भी अनुभव 
गोवर्धनराम भाजीको न हुआ हो । अन आदर्शोकी ऑन्होते कल्पना 
की, कही भी आअनका अनुभव नही किया, फिर भी अद्भुत ढगसे अन्हे 
चित्रित किया है । अिस कारणसे अनेक युवक और युवतिया विचित्र 
वृत्तियोकों आदर्श समझकर अनका पोषण करने छगे। 

(२) किसी कथामे बताया गया जीवन प्रत्यक्ष जीवनसे बहुत 
भिन्न प्रकारका और अकतरफा चित्रित किया गया हो, केवल आदर्श 
ही हो, तो जीवनमें अुसका अमल करनेका प्रयत्न करनेवाला मनुष्य 
अव्यावहारिक वननेकी भूल कर सकता है। ओेकाधघ गुणके अतिरेकसे 
जीवन नही चलता, परतु अनेक अचे गुणोंके अचित मेलसे जीवन 
व्यावहारिक दृष्टिसि अपयोगी वनता है। आदर्श चित्रित करनेवाली 
कथाये मनुष्यकों अस सचाओका परिचय नही कराती। 


* गजरातीके महन अपन्यासकार श्री ग्रोवर्धनराम त्रिपाठीका 
अंक प्रसिद्ध अपन्यास। 


फल्पनाशक्तिको तालीम ७३ 


(३) अनुभव और कल्पनाके बीच बहुत बडा भेद है। कल्पना 
सुन्दर और आकर्षक लगती है, क्योकि वह अच्छे पहलको ही देख 
सकती है, कठिनाओियोकी' पूरी पूरी कल्पना नहीं हो सकती। लेकिन 
जब भनुष्य अनुभव लेना शुरू करता है, तब अुसके सामने अनसोची 
कठिनाभिया खडी होती हें। अिसलिओे जिस मनुष्यको अनुभव नही, 
असकी चित्रित कल्पना मार्गदीप बननेके बजाय भ्रामक ही होती है। 

भिसलिओ में अितना स्वीकार करता हू कि जिस प्रकारका जीवन 
चित्रित किया जाय, असके अनुभवी द्वारा लिखी हुओ अैसी वार्ताओं 
श्रोताओके लिओे अपयोगी सिद्ध हो सकती हे, जो केवल अेकतरफा 
नहीं है और अनिष्ट नही हैं। 

काल्पनिक कथा-वार्ताओका अनिष्ट स्वरूप धामिक साहित्यमे 
ज्यादासे ज्यादा प्रकट होता है। साधारण साहित्यके वनिस्वत धार्मिक 
साहित्यके श्रवण, वाचन और अध्ययनमें विशेष प्रकारका आदर, श्रद्धा 
और गभीरता मनुष्यके चित्तमे होती है। और वह साहित्य बहुत बडे 
अधिकारी प्रुरुषो द्वारा सच्चा अतिहास और आदर्श पेश करनेके लिओ 
खास तौर पर लिखा गया है, असी मान्यता होनेके कारण अुसे जैसेका 
तैसा स्वीकार कर लेनेकी लोगोकी वृत्ति होती है । बादमे जैसे जैसे 
अपनी बुद्धि चलछानेकी शक्ति वढती जाती है, वैसे वेसे भुन कथाओको 
गले आतारनेमे देर लगती है। जो पहले सीधा-सादा सत्य मालूम 
होता था, वह बादमे वैसा नहीं लगता। वे किसी तरहके रूपक होगी 
असा मानकर अनके अर्थ स्पष्ट करनेके प्रयत्न हीते हे । परन्तु जब सारे 
पहलुओंसे मेल खानेवाले रूपक नही मिलते, तब यह प्रयत्न भी शिथिल 
हो जाता है और अनके प्रति अरुचि पैदा होती है। बादमे, जिसमे से 
धर्मके प्रति ही अरुचि पैदा होती है। यह स्वीकार किये विना नही रहा 
जाता कि विभिन्न धर्मोके धार्मिक साहित्यमे घुलमिल जानेवाली 
काल्पनिक कथा-वार्ताओं अुस अस धर्मके प्रति अरुचि पैदा होनेका 
अंक बडा कारण हैं। 


है 
अज्ञा 


में नहीं जानता कि जिन्द्रयोकी और कल्पनाणक्तिकी तालीमके 
बारेमे व्यक्त किये गये मेरे विचारो पर कितने शिक्षकों या विचारकोका 
ध्यान आकपित हुआ होगा। मुझे छूगता है कि जिन्होंने जिन लेखोको 
ध्यानसे पढा होगा, ओन्हे विचारके लिओे काफी मसाला मिला होगा। 
और जिन्हें जिन विचारोमे कोओ भूल न मालम हुओ हो, अन्हे 
शिक्षण-सबधी और आत्मोन्नति-विषयक विचारोमे बहुत फेरवदल करने 
जैसा रूगा होगा। मेरे विचारोका शिक्षको और विचारको पर अँसा 
असर होगा या नही, यह कहना कठिन है। लेकिन मनुष्यके सच्चे 
विकासमे ये विचार अपयोगी सिद्ध होगे, औसा माननेके कारण ही मैने 
अन्हे यहा पेश किया है। 

बौद्धिक शिक्षणके खिलाफ चाहे जितने आरोप लगाये जाय, 
फिर भी यह निश्चित है कि आज शालाओमे अिस प्रकारके शिक्षण 
पर ही जोर दिया जाता है। अक तरफ यह कहा जा सकता है कि 
बुद्धीकी जितनी महिमा गायी जाय अतनी थोडी है; दूसरी तरफ 
आजका बौद्धिक शिक्षण दोषभरा माल्म हुआ है। जिन दो परस्पर 
विरोधी बातोका कारण जाननेकी जरूरत है। जिस विचारसरणीका 
मैने जिन्द्रयोकी और कल्पनाशक्तिकी तालीममे अपयोग किया है, भुसी 
विचारसरणीसे में बौद्धिक शिक्षणके प्रश्त पर भी विचार करना 
चाहता हू। वह है अनुभव और कल्पनाके बीचका भेद स्पष्ट करनेवाली 
विचारसरणी | र् 

बुद्धिका विचार करनेके लिजे अत करणकी शक्तियोका ज्यादा 
सूक्ष्म विचार करना होगा। पाठक यदि धीरजके साथ यह विचार 
करनेके लिओे तैयार होगे, तो ये लेख समझनेमे ओन्हे कोओ कठिनाओ 
नही होगी। 5 

अन्त करणकी तीन शक्तियोके लिजे आम तौर पर बुद्धि जैसा 
ओअेक ही शब्द काममे लिया जाता है। ये तीन शक्तिया हैं प्रज्ञा, व 
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ओर निर्णय-शक्ति । जिनमें से तीसरी शक्तिको ही वुद्धिके नामसे 
पहचानना ठीक है। और जिन लेखोमे अब बुद्धिका अर्थ निर्णय-शक्ति 
ही समझना चाहिये। 

जिन तीन शकक्‍्तियोमे से आजके शिक्षणमे जिसे महत्त्वका स्थान 
प्राप्त हुआ है, और जो होना सतोपजनक नही मालूम होता, वह तर्क 
शक्तिकी तालीम है। और ताकिक तालीम ही प्राय बौद्धिक तालीमके 
नामसे पहचानी जाती है। 


अब हम जिन तीन शक्तियोके स्वरूपकी जाच करे। जिस शक्तिकी 
मददसे हम शक्कर और गुड़के स्वादका, सा और रे की आवाजका 
गुलाब और मोगरेकी सुगधका, ठडी और गरम चीजके स्पर्शका, छाल 
और गुलावी रगका तथा दया और क्रोवकी भावनाका भेद पहचान 
सकते है, वह हमा हैं, वह हमारी प्रज्ञाशक्ति है। प्रज्ञाशक्तिके कार्यमें दो क्रियाओं 
होती हैँ पहली, जिन्द्रियो या भावनाके किसी प्रकारके अनुभव (या 
वेदना या सस्कार ) का अवलोकन (अथवा निरीक्षण या ग्रहण ) 
और दूसरी, असी वर्गके दूसरे अनुभवोका स्मरण करके अनके साथ 
तुलना । हम शकक्‍करका अनुभव कर चुके हैं, अस अनुभवकों हमने 
याद रखा है। बादमे हम गुडका अनुभव करते हँं। दिमायकी तराजूमे 
जिन दो अनुभवोके बीच तुलना होती है, और ये दो अनुभव अलग 
अछरूग है, असा मालूम होने पर दोनोको हम अरूग अलरूग नाम देते 
हैं। जिस तरह ओअेक होशियार बोहरा टीनकी चहरमें से बडी तेजीसे 
और प्रकार ( कपास ) की मददके बिना, अकसे गोल टुकड़े काट लेता 
है, अुसी तरह साधारण तौर पर ये दो क्रियाओं ( नया अनुभव और 
पिछले अनुभवके साथ असकी तुलना ) जितनी तेजीसे होती हैँ कि 
अैसी दो अलग क्रियाओं होनेका हमे भान ही नहीं रहता। लेकिन ओेक 
बार देखे हुओ किसी आदमीको जब लरम्वे समयके बाद हम देखते हैं, 
तब असे पहचाननेमें हमे जिस तरह कभी कभी यादको ताजा करना 
पडता है, आस परसे जिन दो क्रियाओका भेद मालूम होता है। 

भ्िस प्रज्ञाशक्तिमें अनुभवका मुख्य स्थान है, यह असके स्वरूपको 
जाचते ही मालम हो जाता है। अवलोकनमे अनुभव होता है और 
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तुलनामे पिछले अनुभवका स्मरण । जिसलिय प्रज्ञाशक्तिका आधार अनुभव 
है । ज्ञानेन्द्रिय और ज्ञानततु अनुभवोको प्रज्ञाशक्ति तक पहुचानेवाले 
दूत-मात्र है। ज्ञानेन्द्रयोमि जितनी खराबी होगी, अुतनी ही खराबी सही 
अनुभव करनेमें होगी । जिसलिओ प्रज्ञाशक्तिकी जडताका ओक कारण 
ज्ञानेन्द्रयोकी खराबी हो सकता है। ज्ञानेन्द्रिया अनुभव लेनेमे जितनी 
भूल करेगी, आअतनी ही प्रज्ञाशक्तिकी क्रिया भूलवाली होगी। प्रज्ञाकी 
खराबीके जिसके सिवा दूसरे कारण भी है, जिन पर आगे विचार 
किया जायगा। लेकिन अिस परसे हम प्रज्ञाके दो भाग-कर सकते है. 
ऋत ( अथवा सत्य ) प्रज्ञा और अनृत (अथवा असत्य ) प्रज्ञा । 
प्रज्ञका आधार अनुभव है यह ध्यानमें रखें, तो अनुभवके यथार्थ 
अनुभव और अयथार्थ अनुभव जैसे दो भेद होगे।_ 

प्रज्ञाशक्तिका कार्य अनेक प्रकारसे होता है। अिसलिओे ऋत 
प्रज्धको अलग अलूंग बताना कठिन है। लेकिन अनुृत प्रज्ञाकों दिखाकर 
ऋत प्रज्ञाकी बाकी निकाली जा सकती है। प्रज्ञागक्ति अवलोकन 
और स्मृतिकी सहायतासे कार्य करती है, जिसलिओ यह स्पष्ट है कि 
अन दोनोमें से अककी भी अयथार्थता प्रज्ञाको अनृत बना सकती है। 
जिस तरह अनृत प्रज्ञाके निम्नलिखित प्रकार होते है 


(१) ज्ञानेन्द्रयोकी कुदरती खामीके कारण होनेवाले अयथार्थ 
अनुभव। (जैसे, कम-ज्यादा अधापन, वहरापन वगैरा।) 

(२) बाहरी निमित्ती, कामक्रोधादि विकारो, ओकाग्रताके अभ्यास 
वगैरासे अत्पन्न होनेवाला विपर्यय-ज्ञान (॥2[फ्रथा800॥5 ) आअदाहरणके 


१ अधिक निदश्चित शब्दोका प्रयोग करना हो, तो ऋत प्रज्ञाके 
स्थान पर सावधानता-सूचक ऋतभरा ( अतिशय सत्याशवाली ) प्रज्ञा 
कहना चाहिये। 

२ सत्य अनभव ये शब्द पर्यायवाचक जैसे हैं और 'असत्य 
अनभव ” परस्पर विरोधी शब्द मालूम होते हैं। मिसलिओ अनुभवकों 
सत्य या असत्य नही कहा जा सकता, बल्कि यथार्थ या पूर्ण और 


अयथा्थे या अपूर्ण कहना चाहिये। 


अज्ञा _ ७७ 


लिओ, अधेरेके कारण डोरीमे सापका अनुभव,' चित्तअ्रमके कारण 
लकडीके टुकडेमे मरे हुओ पुत्रका अनुभव, कामादि विकारोके कारण 
मुर्देसे काठका अनुभव या सापमे डोरीका अनुभव (जैसा कि विल्व- 
मंगल या तुलसीदासको हुआ कहा जाता है), जिस पदार्थका डर 
मनमे घुस गया हो, अुसका बार-बार भास, अओकाग्रताके अभ्यासके 
दिनोमें ध्येय पदार्थका स्वेत्र भास, वगैरा। यह विपर्यय-ज्ञान आन 
अन निमित्तोके हट जानेसे नष्ट हो जाता है और पुन ॒ऋत प्रज्ञा 
प्राप्त हो जाती है। बिसमें अवलोकन तो यथार्थ है, परन्तु तुलना 
करनेके लिओ पैदा होनेवाले स्मृतिके सस्कार अयथार्थ हैं। 


(३) विविध प्रकारके सकेतो या कल्पनाओके सस्कारोके कारण 
पदार्थोमे अुनके वास्तविक धर्मोके अछावा होनेवाला दूसरे धर्मोका भास 
(विकल्पवृत्तिके सस्कार) जैसे, देवमूर्तिमे असके वाहरी स्वरूप और 
आकारके अलावा होनेवाला देवत्वका भास, झडेमें कपडे और चित्रके 
अलावा देशाभिमानकी प्रेरणा देनेवाले धर्मोका भास, आदि। अिसमे 
आवश्यक अवलोकन और स्मृतिके अलावा सकेतोके कारण दूसरी 
स्मृतिया जागती है और अनमें से विशेष प्रकारकी प्रज्ञा होती है। 
जिस पर जिन सकेतोका सस्कार नही होता, असे असी विशेष प्रज्ञा 
नही होती। तात्त्विक दृष्टिसि यह अनृत प्रज्ञा ही है। * 


* “शब्दजानानुपाती वस्तुशून्यो विकल्प ” १-९ --योगशास्त्रमें 
विकल्प वृत्तिकी जैसी व्याख्या की गओ है और असके प्रसिद्ध अुदाहरणोके 
रूपसे  पुरुषका चेंतन्य ', “राहुका सिर” जैसे दृष्टान्त दिये जाते है। ये 
और अपर दिये गये अुद्हरण अेक ही प्रकारके है। पुरुष और चैतन्य, 
नामधारी और अुसका सिर जिन दोको अलूग समझनेका पहला सस्कार 
अैसा शब्दप्रयोग कराता है। यद्यपि पुरुष और चैतन्य तथा राहु और 
सिर ओअेक ही चीज हैं, फिर भी साधारण तौर पर पुरुष तथा नाम- 
घारीमें चैतन्य और सिरके अलावा अन्य अवयवो और घर्मोका आरोपण 
करनेकी आदत होनेसे असा शब्दप्रयोग होता है। अनृत प्रज्ञाके सस्कारोके 
कारण गरूत शब्दयोजना हो, तो कोओ जआशचर्यकी बात नही। 
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(४) निद्रा या तन्द्राकें कारण वस्तुओका अयथार्थ अवलोकन। 
जिसमे अवलोकन और स्मृति दोनोकी अयथार्थता है। 


(५) स्मृतिदोषके कारण होनेवाली अनृत प्रज्ञा : अदाहरणके लिखे, 
पहले देखे हुओ आदमीको न पहचानना या असे कोओ दूसरा आदमी 
मान लेना। विपर्यय-ज्ञानममें जो कारण होते है, वैसे कोओ कारण यहा 
मालम नही होते, केवल स्मृतिके जाग्रत न होनेका ही दोप रहता है। 


जिस प्रकार, ज्ञानेन्द्रयोकी, ज्ञानततुओकी और स्मृतिकी जाग्रति 
और सूक्ष्मता हो, तथा अुनकी खामी या कठिनाओ पैदा करनेवाले 
बाहरी निमित्त, कामक्रोधादि विकार, विकलपोके सस्कार तथा निद्रा, तद्रा 
वगैरा विध्न न हो, तो कहा जा सकता है कि प्रज्ञा ठीक कार्य करती 
है, सत्यकी ओर मुडी हुओ है। ऋत प्रज्ञाके मार्गमे सबसे बडा विघ्न 
विकल्पोके सस्कारोका होता है। दूसरे सब विध्न तो आते-जाते रहते है। 
लेकिन कल्पनाके सस्कार, जब तक अन्हीके सबधमे विचार न किया जाय 
तब तक, गहरी जड जमाप रहते है। कओ वातोमे हमारे अऔहिक हानि- 
लाभका सबंध जिन सस्कारोके साथ होता है, और जिसलिओ विकल्पोंका 
हम प्रयत्नपूवंक पोषण करते है। बहुत वार फर्क भी किया जाता 
है तो सिर्फ जितना ही कि अक विकल्पको हटाकर असके स्थान पर 
दूसरा रख दिया जाता है। विकल्पोके सस्कारोका पूर्णरूपसे नाश किया 
जा सकता है या नही, यह अक प्र्न ही है। जिसलिओ केवल दो 
मार्ग रह जाते है विकल्‍पोकी निरतर शुद्धि की जाय और विकल्पोको 
विकल्पोके रूपमे ही पहचाना जाय। आदाहरणके लिओ, बाहरसे ओकसे 
दिखाओ देनेवाले ब्राह्मण और अछ्तको देखकर सनातनी हिन्दूकों दो 
अलग प्रकारके अनुभव होते है, ओेकके प्रति पूज्यमावका और दूसरेके 
प्रति अरुचि या घृणाका । किसीके लिओ पृज्यभावका सस्कार जाग्रत 
होनेमे दोष नहीं है, लेकिन अरुचि या घृणाका सस्कार दोपपूर्ण है। 
जिसलिओ जिसके सवधमे पोषित विकल्पको शुद्ध करना पडता है। 


प्रज्ञके ऋत और अनुतके अलावा पर और अपर जैसे दूसरे भी 
दो भेद हो सकते है । ज्ञा्नेन्द्रयोके विषयोके भेदोंको पहचाननेवाली 
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प्रज्ञा अपर है। ज्ञानेन्द्रयोकी शुद्धि और सुक्ष्मताके अनुपातमे प्रजाकी 
सत्यता और असत्यतामे फर्क पडता है। 

अन्त करणके विपयोको पहचाननेवाली प्रज्ञा पर है। अन्त करणके 
विषय ये हैं. 

(१) ह्ष-शोक, सुख-दु ख, राग-द्वेष, दया-वैर आदि वृत्तिया। 

(२) नानेन्द्रियों हरा अनुभव किये हुओ विषयोके प्रत्यक्ष जैसे 
स्मरण अदाहरणके लिओ, स्वप्न, भास आदि। 

(३) अनुभवोके अभावोके स्मरण अआदाहरणके लिओ, निद्रा, मूर्छा, 
चित्तका लय आदि। 

(४) सुने हुओ या श्रद्धासे माने हुओ अथवा तकंसे अपजाये 
हुओ विषयोकी कल्पनाका साक्षात्कार। 

(५) सचमुच अनुभव किये हुओ नही, बल्कि किसी प्रकारके 
अमसे अनुभव किये हुओ विषय, जैसे सन्निपात, नशे वगैरासे 
होनेवाले भ्रम। 

अन्त करणके विषयोको पहचाननेवाली प्रज्ञाओमें से अन्तिम दो अनुृत 
प्रज्ञाये है, और पहली तीन स्मृतिकी शुद्धिके अनुसार कम-ज्यादा ऋत है। 

जब तक अनृत प्रज्ञाके विषयोमें सत्यताकी भावना रहती है, 
तब तक बुद्धि अशुद्ध रहती है और ऋत प्रज्ञा तक दृष्टि ही नहीं पहुचती । 
यानी प्रज्ञाके जैसी कोओ अनुभवमूलक गक्ति है, असा भान ही नहीं 
होता । हम स्वादों और स्वरोको पहचानते हैँ, वृत्तियोका अनुभव 
करते है, लेकिन यह सब अन विषयोके साथ ओकरूप होकर ही । 
जिसकी वदौलत यह सब पहचाना जाता है, अस प्रज्ञा तक हमारा 
घ्यान ही नहीं जाता। 

असी यह प्रजाशक्ति है। वह हमारे शरीरमे रहनेवाली 
अनुभव लेनेकी और पहलेके अनुभवोके साथ नये अनुभवोकी तुलना 
करनेकी शक्ति हैं। असके साथ होनेवाले विकल्पवृत्तिके सयोगकों हम 
टूर कर सके, तो कहा जा सकता है कि प्रज्ञा केवल प्रत्यक्ष प्रमाणकी 
वृत्ति या शक्ति है। अनुभव ही जिस शक्तिका आवार-स्तभ है। अपर 
प्रज्ञकी सूक्ष्म्ता और शुद्धिकि आधार पर भौतिकज्ञास्त्रोका विकास 
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हुआ है। पर प्रज्ञाके विकास और परिचयके प्रयत्नमें से मानसशास्त्र 
और राजयोगकी अत्पत्ति हुओ है। और तत्त्वज्ञान भी अधिकतर जिसी 
शक्तिका विचार करके आगे बढता है। ज्ञानेन्द्रयोकी शुद्धि (रसवृत्ति 
नही ), कल्पनाशक्तिकी योग्य तालीम और सद्भावनाओकी सूक्ष्मता 
मिस शक्तिके विकासमे महत्त्वके अग है। 


१० र 
तकंशक्ति 


साधारण भाषामे हम तकं शब्दका दो अर्थोमे अपयोग करते है। 
जहा धुआ दिखाओ देता है वहा अग्नि होगी, जैसा जो अनुमान हम 
निकालते हैँ वह ओक प्रकारका तक है। स्वर्ग और नरक, यमराज॑की 
न्‍्याय-पद्धति, ओऔर्वरके यहाका राज्य-विधान, श्रेष्ठ धाम वगैरा कसे 
होगे, जिस विषयकी कल्पना दूसरे प्रकारके तर्क है। 

अब हम देखे कि जिन दो प्रकारके तकोमे क्‍या भेद है। जहा 
धुआ है वहा अग्नि होनी चाहिये, जिस अनुमानमें धुओको ओक जगह 
देख कर (अनुभव करके) हम भूतकालमे बार बार हुओ अपने जिस 
अनुभवको याद करते हैं कि जहा धुआ होता है वहा अग्नि होती 
ही है; और जिन दो अनुभवों परसे धुअओवाली जगह पर किस वस्तुका 
अनुभव होना चाहिये, जिसकी कल्पना करते है। जिस कल्पनाके 
सच होनेमें कोओ शका अठावे, तो हम अुसे अूस जगह ले जाकर 
अग्निको प्रत्यक्ष दिखा कर विश्वास करा सकते है। 

अवलोकनसे हम किसी पदार्थका साक्षात्‌ -- प्रत्यक्ष अनुभव करते 
है; अुसके साथ स्मृतिके मिलनेसे वह प्रजा हो जाता है, और प्रज्ञासे 
हम जिस अनुभवका नाम निश्चित करते है। असके बाद स्मृतिको ज्यादा 
ताजी करके यह सोचते है कि जिस अनुभव किये हुओ पदार्थके साथ 
दूसरा कौनसा पदार्थ अनिवार्थ रूपसे होना चाहिये। ग्रह तर्क या विचार 
ही अनुमान है। अनुमान सच्चा है या नही, जिसका आधार असकी प्रत्यक्ष 
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अनुभव करानेकी शक्ति पर होता है। प्रत्यक्ष अनुभव किये जानेवाले 
पदार्थको पहचाननेमे हमारी कोओ भूल हो रही हो -- अर्थात्‌ हमारी प्रज्ञा 
अनुत हो, या अुसके साथ दूसरा कौनसा पदार्थ होता है, जिस सम्बन्धकी 
हमारी स्मृतिमे कोओ दोप हो--तो हमारा अनुमान गलत होगा, 
यानी असका प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं मिल सकेगा। दूसरे शब्दोमे कहे तो 
धुओ और अग्निका अमुक तरहका साथ बार बार अनुभव किया 
होनेसे धुआ हो वहा अग्नि होनी चाहिये, जैसी जो अत्यन्त सभवनीय 
श्रद्धा बधती है वह अनुमान है। सच्चा अनुमान ओक असी श्रद्धा 
है, जिसका आप प्रत्यक्ष प्रमाण पा सकते हैं । लेकिन अुसे पाना आप जिस 
क्षण जरूरी नहीं मानते, क्योकि आपको अपने भूतकालके अनुभवोकी 
स्मृति पर पूरा विश्वास है। यह- अनुभव कहिये, तर्क कहिये, या श्रद्धा 
कहिये --- सब भूतकालके अनुभवके आधार पर वधा हुआ आत्म-विद्वास 
है और जिसकी परीक्षा प्रत्यक्ष अनुभव लेकर की जा सकती है। जो 
अनुमान, तक या श्रद्धा प्रत्यक्ष अनुभव करानेकी कसौटी पर खरी न 
अुतरे वह सच्ची नहीं है।* 


अब हम दूसरे प्रकारके तकोका विचार करे। 


* प्रमाणशास्त्रकी दृष्टिसि जितनी कसौटी काफी नहीं होती। 
हमने जिस आदमीको हमेशा काला कोट पहनते ही देखा हो, असे हम 
जेक जगह बैठा हुआ देखते है। और अुस परसे यह अनुमान करते है 
कि वह काला कोट पहनकर ही आया होगा। हमारा यह अनुमान प्रत्यक्ष 
जाच, करने पर सच्चा साबित हो, तो भी प्रमाणशास्त्रकी दृष्टिसे यह 
कसौटी काफी नही है। प्रमाणशास्त्र तो अुसी अनुमानको सच्चा कहता 
है, जिसका प्रत्यक्ष प्रमाण केवल आज ही नही, बल्कि किसी भी समय 
बैसा हो मिल सके। काले कोटका अनुमान दस बार सच्चा सावित हो, 
तो भी,हर बार वह केवछल सभवनीय वस्तु होता है, सच्चा अनुमान 
नहीं। अिसलिओ जो निशानी देखकर हम अनुमान करे, अुस निशानी 
और अनुमानके बीच किसी तरहका कार्य-कारण-भाव जसा दुढ सबध 
होना चाहिये। 
ता-६ 
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देवताओकी राज्य-पद्धति, अिन्द्रकी राजधानी, देवोके भोग-विलास 
वगैराके वारेमे अलग अलूग धर्मके लोगोमें अछग अलग मान्यता चली 
आती है। देवलोकके अस्तित्वके बारेमे हमे श्रद्धा है और अुसके स्वरूपके 
बारेमे हमे अनुमान है। 

ध॒ुअवाली जगह पर अग्नि होनी ही चाहिये, जैसी श्रद्धा बधनेका 
कारण हमारा पहलेका यह अनुभव है कि जहा जहा हमने ध्ुआ 
देखा है, वहा वहा अग्नि भी देखी है। और धुओकी निशानीसे हमे 
अग्निका अनुमान होता है। 


देवलोकके अस्तित्वसे सबध रखनेवाली श्रद्धा अिससे भिन्न प्रकारकी 
है। हम जो अच्छे कर्म करते है, अुचका फल हमे न मिला हो तो 
वह मिलना ही चाहिये, असी हमे जिच्छा और आश्मा भी होती है। 
हम अपने मनकों अिस तरह समझाते है कि जिस लोकमे अगर हमें 
अच्छे कमोका फल न मिला, तो औसी कोओ जगह होनी; चाहिये 
जहा वह हमे मिलेगा। और जिस आइवासनमे से देवलोकके अस्तित्वमें 
हमारी श्रद्धा वधती है। यह श्रद्धा होनेमे शायद जैसे दूसरे कारण भी 
हो सकते है। लेकिन जिन सारे कारणोकी जाच करनेसे मालूम होगा 
कि अनमे पहलेके अनुभव और किसी प्रकारकी प्रत्यक्ष निशानी कारण- 
रूप नही है। 

असी प्रकार देवलोकके स्वरूपके बारेमे हम जो अनुमान बाधते 
है, वे हमारी आश्याओ है। हमे यह दुनिया सव तरहसे अच्छी नहीं 
लगती | हमे सब अनुभव अच्छे ही मिले जैसी अति तृष्णा होती है। किसे 
अच्छा और किसे वुरा कहना, अिस विषयमे हमारे संस्कार अलग अलग 
होते है। हमारी तृष्णाके अनुसार हमे जो अच्छीसे अच्छी लगे, वसी 
किसी सृष्टिके साथ देवलोककों जोडकर हम देवलोकके स्वरूपकी कल्पना 
करते है। जिसमे भी पहले अनुभव की हुओ किसी प्रत्यक्ष निगानीसे 
देवलोकके जिस स्वरूपका अनुमान हुआ है, जैसा नही कहा जा सकता। 


कोओ शकाणील मनुष्य धुअवाली जगहमे अग्नि होगी जैसा माननेको 
तैयार न हो, तो हम असे वहा ले जाकर प्रत्यक्ष अग्नि दिखा सकते 


- तकंशक्ति ८३ 


लेकिन देवलोकके बारेमें असे जिस तरहका विश्वास हम तव तक 
नही करा सकते, जब तक असके चित्त पर हमारा कावू न हो जाय। 

जिस तरह देखनेसे मालूम होगा कि तकंशक्तिका सच्चा क्षेत्र 
वही तक हो सकता है, जो पहलेके अनुभवों पर रचा गया हो, जिसके 
मूलमें कोओ प्र॒त्यक्ष निशानी हो और जिसका प्रमाण प्रत्यक्ष अनुभव 
द्वारा प्राप्त किया जा सके। 

जिस प्रकारका यह तक यदि वर्तमान कालकी किसी वस्तु या 
घटनाके बारेमे हो, तो असकी प्रत्यक्ष प्रतीति तुरन्त ही मिल सकती है; 
भविष्यकालके बारेमें हो, तो भविष्यमे मिलनी चाहिये। यह तर्क 
यदि परोक्ष भूतकालसे सम्बन्ध रखनेवाली किसी बातके वारेमे हो, 
तो असका प्रत्यक्ष अनुभव प्राप्त करना असभव है। जिसलिओ अँसे 
तककि बारेमे ज्यादासे ज्यादा सावधानी यही रखी जा सकती है कि 
वे अपने समयके अनेक अनुभवोके आधार पर रचे हुे हो । 
लेकिन चाहे जितनी सावधानी क्यो न रखी गओ_ हो, फिर भी परोक्ष 
भूतकालके बारेमे सिर्फ भितना ही कहा जा सकता है कि सभवत 
असा हुआ होगा। निरचयपूर्वक कुछ नहीं कहा जा सकता। अुसी 
प्रकार प्रत्यक्ष जीवनके द्वारा अनुभव न किये जा सकनेवाले भविष्यके 
बारेसे समवनीय आशा ही रखी जा सकती है। 

अपर दिया हुआ धुरओं और अग्निका अुदाहरण बिलकुल सादा 
है। लेकिन हम जीवनमें तकंशक्तिका अपयोग बडे कंठिन विषयोकी 
खोजमें करते है। जिन विपयोका पहले अनुभव न किया गया हो, 
जैसे विषयोकी खोजमे भी तकंशक्तिका आपयोग किया जाता है। 
अदाहरणार्थ, रसायनशास्त्रियोनें कुछ न देखी हुओ धातुओके अस्तित्वके 
बारेमे पहले तर्क किया और बादमे अन्हे खोजा। ज्योतिपियोने युरेनस 
और नेपच्युनको देखनेसे पहले आअनके अस्तित्वके विषयमे तर्क॑ किया। 
जिस तरह तकंशक्तिका व्यापार सीधा-सादा नहीं है। 

फिर भी, जिस व्यापारका चाहे जितना विकास किया जाय और 
वह चाहे जितना पेचीदा हो तो भी, यदि यह चीज हमेशा ध्यानमे 
रखी जाय कि पग-पग पर अआसका आधार अनुभव पर ही होना 


८ तालीमकी बुनियादें 


चाहिये और असके फलस्वरूप जो तक हो असे भी अनुभवसे सिद्ध 
करना ही चाहिये, तो अनेक वाद-विवाद, मत-मतातर, भ्रम वगैराके 
झगड़े कम हो जाय और तकंशक्तिका अपयोग वकीलोकी तरह अपने 
अपने पक्षोके समर्थनके लिओ नहीं, वल्कि सत्यकी खोजके लिओे ही 
हो। जिस प्रकारकी तकंशक्तिकी तालीम लेनेवाले या देनेवालेके लिये 
कभी असन्तोषजनक नहीं साबित होती। 

हम अपने मनमे बातचीत चलानेका जो व्यापार करते हैं, 
अुसे सॉधारंण तौर पर हम कल्पना, विचार वगैरा नामोसे पहचानते 
हैं। यह स्थूलछ दृष्टिसि ही सच है। सच पूछा जाय तो प्रज्ञाके अधिक 
अटपटे व्यापार द्वारा विचार पहले पैदा होते है और बादमे भाषा 
द्वारा वे कठमे रखे जाते हैं। जिस तरह प्रजागक्तिको पहचाननेकी 
ह॒द तक हमारी दृष्टि नहीं पहुचती, अुसी तरह प्रज्ञाका व्यापार भी 
हमारे अवलोकनमें नही आता। और अुसका कारण यह है कि अपने 
अन्त करणकी जक्तियोका अपयोग सत्यकी शोधके लिओे ही करनेका और 
अपनी श्रद्धाओको अनुभवसे सिद्ध करनेका हमारा आग्रह नही होता, 
बल्कि चित्तके रागद्वेषोको पोसनेका ही हमारा आग्रह होता है। 

विश्वासके छायक मनुष्यके (या शास्त्रोंके) शब्द किस हद तक 
माने जाने चाहिये, जिसका सम्बन्ध जिस विपयके साथ ही होनेसे जिस 
बारेमे दो शब्द कहकर मैं त्कशक्तिका विषय पूरा कर दूगा। 

जिस प्रकार तर्क --- अनुमानका आधार पहलेका अनुभव और 
वर्तमानमे प्रत्यक्ष देखी हुओ निग्ञानी होती है, असी प्रकार दूसरेका शब्द 
भी असके हारा किया हुआ अनुभव ही है। हम सब सखियाको खुद 
खाकर या किसीको खिला कर यह विश्वास नहीं करते कि वह जहर 
है, लेकिन विश्वास करने लायक मनुष्योके वचनमे विश्वास रखते है। 
क्योकि हमे लगता है कि अन्होंने जैसे अनुभव किये हैं और जिसी- 
लिओ यह कहा है। लेकिन जिस तरह ओकाघ तकंके बारेमें किसीको 
श्रद्धा न बैठे तो वह असे प्रयोग द्वारा सिद्ध कर सकता है, अुसी तरह 
अदि किसीको सखियाके जहर होनेके बारेमे विश्वास न बैठे तो आसके 
लिओ सखिया खाकर अनुभव लेनेका दरवाजा खुला है। जिस भ्रकार 


तकंदक्ति <्ण्‌ 


तकंकी अन्तिम कसौटी अनुभवसे की जानी चाहिये, असी प्रकार दूसरेके 
शब्दोकी कसौटी भी अनुभवसे ही की जानी चाहिये। जो चीज अनुभवमे 
अतारी जा सकती है, अुस चीजकी तरफ ले जाना ही शब्दप्रमाणका 
सच्चा अपयोग है, और अितना ही अुसका सच्चा अपयोग है।* 


* पाठक देखेगे कि में सच्ची और दुढ श्रद्धा अुसीको कहता हू, 
जिसका आधार अनुभव पर हो। साधारण तौर पर हमे असा अपदेश 
मिलता है कि “श्रद्धा रखो तो अनुभव होगा।” अिसमें अनुभवसे 
पहले श्रद्धाकी माग की जाती है। सच पूछा जाय तो अपदेशकको 
असा कहना चाहिये “आप जिसे मात न सके तो अनुभव कीजिये। 
अससे श्रद्धा बैठेगी। या धीरज रखिये, आपको यह अनुभव होगा, 
मेरे या दूसरे किसीके शब्दोको ही मान लेनेकी जरूरत नहीं। लेकिन 
“श्रद्धा रखो तो अनुभव होगा” यह वाक्य दूसरे अर्थमें सच भी है। 
वहा ' श्रद्धा रखो ” का अर्थ होगा “ अनुभव लेनेके लिमे लगनसे परि- 
श्रम करो। ” अगर कोओ कहे कि सार्मने जहा धुआ निकलता है, वहा 
अग्नि होगी ही यह में नहीं मानता ', और अपनी जिस मान्यताके लिये 
असका भित्तना आग्रह हो कि विश्वास करनेके लिओ वह हनारे साथ 
आनेसे भी जिनकार करे, तो असे अनुभव नही कराया जा सकता। असे 
धुअकी जगह जानेका कष्ट करने जितनी श्रद्धा (या अश्वद्धाका अभाव) 
रखना चाहिये। लेकिन श्रद्धाके जिस अर्थमें बधनका, निरचयका या 
कृतार्थताका भाव नही है । दूसरे प्रकारकी ( अनुभव-सिद्ध ) श्रद्धामें 
निश्चय या कृतार्थताका भाव है। छेकिन “श्रद्धा रखो” के साधारण 
अपदेशमे बधनका भाव है। 


११ 
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प्रजा और तकके वीचका भेंद अच्छी तरह समझ लिया गया 
हो, तो वृद्धिशक्तिको पहचाननेमें ज्यादा आसानी होगी। वृुद्धिको 
मैंने निर्णय करनेदाली चाक्ति कहा है। 

तर्कंभक्ति और वृद्धिके वीचका भेद पहले स्पप्ट होना चाहिये। 

सामान्य भापामे)ें हम तर्ककों भी निर्णय ही कहते हैं। घुजेवाली 
जगह पर जग्नि है, जैसा तक होता हैं। जुसे हम सामान्य भापामें जैसा 
भी कहते हैँ कि (वहा बस्नि है अँसा मैं निणेय करता है”; और कहते _ 
हैं कि यह वुद्धिका व्यापार है। 

लेकिन किसी जगह अग्नि हैं जैसा तक होनेके वाद, वहा 
आग छगी है जिसलिओे दौड़कर जाना चाहिये, यह निर्णय होनेके 
वीच दूसरे मानसिक- व्यापार होते हँ। और ये बवुद्धिके व्यापार हैं। 
जिसकी वृद्धि जायत न हो, परतु केवल तर्कणक्ति ही जाग्रत हो, 
अुसकी वृत्ति अग्नि है जैसा तर्क करनेके वाद गान्त हो जाती हैं। 

कर्मेन्द्रियका व्यापार करनेंकी प्रेरणा होनेके पहले अपयोगमें आते- 
वाली छऋक्ति वृद्धि है, जैसा भी साधारण तौर पर कहे तों चल सकता 
हूं। काआा काम करनंका जञिच्छा हों, अनसके पहले वद्धिको जाग्रत हाना 
पड़ता है। नहीं या नल्त खरूपमें वुद्धिका काण पूरा होनेके वाद ही कम 
करनेंकी प्रवृत्ति होती है। 
से कुछ अदाहरणोंस यह चीज स्पष्ट हो जायगी। रास्तेमें जाते हे 
जेक नाला जाता है। हम जसे कद कर लाघ जानेंकी जिच्छा करते है। 
द्व क्षणके लिझे खड़े रहकर हम नालेकी चौडाओ देखते हूँ, आसपासका 
जनह देखते हैं और फिर मनमें निच्चय करते हूँ कि अमुक जगहसे नाडेका 
व्यंघना ज्यादा आसान होगा। फिर हम वहां जाकर खड़े रहते हैं आर 
कदनेके लिखें कितना जोर छूयाना होगा जिसका मनमे निर्णब करत 
; ८६ 
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हैं। जिस निर्णयको हम भाषामें व्यक्त नही कर सकते, लेकिन अपने 
मनमे हम असे अच्छी तरह समझ सकते है। निर्णय होते ही जरूरी 
जोर लगाकर हम छलाग मारते है। मनका यह सारा व्यापार ज्यादा 
अभम्य/ससे ओक क्षणमे हो जाय या असमे देर छंगे, लेकिन जैसा कोओ 
व्यापार हरजेक काम करनेसे पहले हमे करना पडता है। 

कभी हम अैसे निर्णय पर पहुचते है कि नालेको कूदकर लाघने 
जितना जोर हम, नहीं कर सकते, जिसलिजे हम लाघनेका प्रयत्न नही 
करते । जैसे निषेधात्मक निर्णयमें सच पूछा जाय तो बुद्धि पूरा काम नही 
करती, कितना जोर लगाना होगा जिसका निश्चय वह नही कर पाती, 
बल्कि अैसा अपक्व निरचय या शका करके रुक जाती है कि हम 
जितना जोर लगा सकते है वह नाछा लाघनेके लिओ काफी नही होगा। 

ओेक दूसरा अदाहरण हछें। 

असहयोग आन्दोलन शुरू हुआ है। नेतागण सरकारी स्कूल- 
कॉलेज छोड देनेकी प्रेरणा करते है। हमारे मनमे कुछ विचार ---आवेग 
पैदा होते है। मनमे कुछ-- भाषा द्वारा वर्णण न किया जा सकनेवाला 
-+ निर्णय होता है और हम सरकारी स्कूल या कॉलेज छोड देते 
है। यह निर्णय करनेसे हम कुछ अपनी भावनाओका निरीक्षण करते 
है, कुछ अपने आसपासकी परिस्थितियोका निरीक्षण करते हे, कुछ 
कल्पनायें करते है, और तक दौडाते है, अपनी ताकतकी जाच करते 
है, और अन्‍्तमें छोडनेके निर्णय पर आते हैं। यह निर्णय वुद्धिने सही 
किया हो या गरूत, लेकिन आसने कार्य किया है। 

दूसरा आदमी जैसे ही सारे मनोव्यापार करनेके बाद जिस निर्णय 
पर आता है कि शालाका त्याग नहीं करना चाहिये, जितना ही नही, 
जिस बातका विरोध करना चाहिये, और वह जैसा करनेमे लग जाता 
है। अुसने भी सही या गलत तौर पर वुद्धिका व्यापार चलाया ही है। 

लेकिन अंक तीसरे आदमीके मनोव्यापार किसी निर्णय पर नही 
पहुचते । असहयोगकी प्रवृत्ति अुससे हो नही सकती, वह विरोध करने 
जैसी है, जिसका भी निर्णय वह नहीं कर पाता। कहा जा सकता 
है कि यहा बुद्धिका व्यापार अधूरा रहता है। 


८८ तालीसकी बुनियादें 


तात्पयं यह कि बुद्धि निर्णय करनेवाली शक्ति है। और यह 
शक्ति अपना पूरा पूरा काम करे, तो किसी भी कमंमे हमारी प्रवृत्ति* 
होनी चाहिये। यह मनकी शक्ति है, वाणीको नही। प्राणीमात्रमे यह 
शक्ति कम-ज्यादा रूपमें खिली हुओ होती है। 


यदि जिस शक्तिको ही हम बुद्धिके रूपमें पहचानें, तो जिस 
बृद्धिकी तालीम अत्यन्त जिष्ट वस्तु है। 


अब तीन बातोका विचार करना रह जाता है: १ पाडित्य और 
वुद्धिके बीचका भेद, २ वुद्धिकी तालीमके अग, और ३ बुद्धिके निर्णयकी 
सत्यासत्यता जाननेका मार्ग अथवा वुद्धिगक्ति सही दिशामें ही काम 
करे अिस तरहकी असकी तालीम । 


पहले हम पाडित्य और बुद्धिके बीचका भेद समझ्न ले। 


मान लीजिये, दो भाजी आपसमें जिस प्रशइनकी चर्चा करते है कि 
जगत्‌ सत्य है या मिथ्या । और चर्चाके अन्तमे अक कहता है कि जगत्‌ 
सत्य है और दूसरा भाओ कहता है कि जगत्‌ मिथ्या है। मान लीजिये 
कि जिस चर्चामे दोनोका आधार पुराने ज्ञास्त्र और आचायोके भाष्य 
हैं और अन श्ञास्त्रों और भाष्योका अर्थ लगानेके फलस्व॒ुरूप ही जैसे 
दो पक्ष हो जाते है। किसी न किसी तरह ओक भाजओ_ी जगतूको सत्य 
ठहराकर अलग होता है और दूसरा भाभी जगत्‌को मिथ्या ठहराकर 
अलग होता है। 

मान लीजिये कि जिस निर्णयके फलस्वरूप दोनोके जीवनमें कोओ 
फर्क नहीं पडता। जैसा पहले चलता था वैसा ही दोनोका जीवन 
चलता रहता है। जगत॒को सत्य माननेवाला भाआ जगतूमें चिरकाल 
तक कायम रहनेवाला कोओ लाभ प्राप्त करनेका प्रयत्त नहीं करता 
और असे मिथ्या माननेवाला तुच्छ-सी चीजको भी छोड नहीं सकता। 


* कोओ चल रहा काम करते-करते रुक जाना या जो काम किया 
जाता है वह ठीक ही है जैसा बार वार निर्णय होता और जिस 
कारणसे अुसमे ज्यादा दृढ़ता आना भी कर्ममें प्रवृत्ति ही कही जायगी। 
प्रवृत्तिक विस्तारकी अमुक मर्यादा ही होनी चाहिये, असा नहीं। 


क् 


बुद्धि ८९ 


यह सारा व्यापार केवल पाडित्य है, बुद्धि नही। क्योकि पहले 
तो दोनोका व्यापार केवल शाब्दिक है। अुसमें जगत॒को स्वयं जाचकर 
निर्णय करनेका प्रयत्न नहीं है। दूसरे, जिस श्ाव्दिक निर्णय पर वे 
पहुचते है, अुसके फलस्वरूप भी अनकी प्रवृत्तिमे कोओ फर्क नही पडता। 

असा वाणी-विलास बुद्धिका निर्णय नही है। 

जिसी तरह, मान लछीजिये कि हम रसायनशास्त्री नही है, कभी 
प्रयोग करके देखनेका हमारा विचार नहीं है, और फिर भी हम जिस 
चर्चामे पडते हैं कि कोयला और हीरा ओेक ही तत्त्व है या अलूग 
अलरलूग। दोनो भेक तत्त्व है, असा ठहराकर हम हीरेको सिगडीमे 
डालनेवाले नही है और दोनोको अलग तत्त्व ठहराकर भी कोओ प्रयोग 
करनेवाल़े नही है। अत हमारी यह चर्चा केवल पाडित्य मानी 
जायगी, जिसमे बुद्धि नहीं है। 

बुद्धि प्रत्यक्ष आ पडनेवाले कर्मको दिशा बतानेके लिझे-- हमारे 
प्रत्यक्ष जीवनको मार्ग दिखानेके लिओे आत्पन्न हुओ शक्ति है। 

अब हम बुद्धिकी तालीमके अग्रोका विचार करें। 

बुद्धिकी शक्ति प्रज्ञाशक्ति और तकंशक्तिसे ज्यादा अूची है। 
जिसलिओ यह कहनेकी जरूरत न रहनी चाहिये कि वुद्धिकी तालीमके 
लिओ प्रज्ञा और तकंशक्तिकी तालीम जरूरी है। और प्रज्ञा तथा तर्क- 
शक्तिमें जितना असत्य होगा, अतना बुद्धिके कार्यमे दोप आवेगा 
ही, यह भी स्पष्ट है। जिसके अलावा, बवुद्धिके व्यापारमे हमारी 
कर्तृत्वशक्तिका, भावनाओका* तथा जीवनके साथ ओकरस बने हुओे 
आजसे पहलेके निश्वचयो और अआअनके कारण दृढ़ बने हुओ रागद्वेपोका 
भी हिस्सा होता है। ५ 

प्रज्ञा और तकंके दोष दूर हो गये है, असा मानकर हम अलग 
अलग अदाहरणोके साथ जिसका विचार करें। 

अक नाराज हुओ वालककों जिमानेके लिओे अुसकी मा मनाने 
जाती है। ओक तरफ तो बालकमे स्वाभिमान और क्रोधके विकार है, 


* दया, प्रेम, स्वाभिमान, कुलाभिमान, मद, वर, क्रोव, भय, 
ओर्ष्या आदि अच्छी-बुरी भावनाये है। 





९० तालीमकी बुनियाददें 


दूसरी तरफ वह भूखसे व्याकुल है, और तीसरी तरफ माके प्रति 
असका प्रेम है। अुसे यह निर्णय करना है कि स्वाभिमानकी रक्षा की 
जाय था खाना खाया जाय। अन्‍्तमें भूखकी व्याकुलतासे कतुत्वकी 
भावना कम हो जाती है, माका मनाना विकारोको झ्ञान्त कर देता 
है और वह खानेका निर्णय करता है। 

ओअक आदमी रातमें धुआ देखकर यह तक॑ करता है कि फलछा 
घरमे आग लगी है, लेकिन वह अधेरेसे डरता है और जिस कारणसे कुछ 
न करके बैठा रहता है। 

दूसरा आदमी डरता नहीं और वहा जाता है। जाते जाते असे 
मालूम होता है कि जिस घरको आग ठगी है वह असके शत्रुका 
घर है, यह सुनते ही वह लौट आता है। 

तीसरा आदमी जाता है और शत्रुके घरको आग लगी है यह 
देखता है। लेकिन असमे कुछ दयाकी, शत्रु पर कुछ अपकार करके 
अुसे अपकारके बोझसे दबानेकी भावना पैदा होती है, जिसलिओ वह 
मदद करने दौडता है। 

जिन अदाहरणोसे यह मालम होता है कि अलूग अरूग भावनाओं, 
कर्तृत्व-शवित और रागद्वेषके बलोके कारण बुद्धिके निर्णयोमे कैसा फर्क 
पडता है। 

कुछ दूसरे ज्यादा अटपटे अदाहरण ले। 

कक और प' ओक कपडेकी दुकानमें जाते हँ। दुकानदार हाथ- 
कते सूतकी ओक सादी धोती बताता है। क' को छगता है कि 
खादी पहनना अच्छा है, लेकिन असे बारीक धोती ही चाहिये, जिसके 
अछावा असे जामुनी रगकी आमकी किनारीवाली धोती पहननेका शौक 
है। 'प' रग, डिजाअिन और पोतके बारेमे अुदासीन है। लेकिन असे 
'गाधी-मत ' से नफरत हो गओऔ है, जअिसलिओ असने यह हठ पड 
लिया है कि गाधी कहे वैसा हरगिज न किया जाय । नतीजा यह है कि 
अलग अलग विचार होते हुओ भी दोनो हाथ-कते सूतकी धोती नहीं 
खरीदते । 

और ओक अदाहरण लीजिये। 


बुद्धि ९१ 


व और हू रेलमे यात्रा कर रहे है। अक आदमी डिब्वेके भीतर 
आचनेकी कोशिश करता है। अुसके चेहरे और पोशाकसे दोनो यह 
अनुमान करते हैं कि वह कोओ अछत जातिका आदमी है छेकिन 
सरकारी अफसर है। व” को अछुतके स्पर्शसे कोओ ओतराज नही है 
और अस्पृश्यता-निवारणके लिझे असका आग्रह भी है। ह' जिसके बहुत 
खिलाफ है। लेकिन जिसके साथ ही 'व' जिस बातकी बडी चिन्ता रखता 
है कि खुदको बैठनेकी तकलीफ न हो। और फिर असने ओक अैसा 
सिद्धान्त बना लिया है कि अफसरोके सामने अकडकर ही रहना चाहिये। 
जिसके विपरीत, ह खुद चाहे जितना कष्ट अुठाकर भी किसीके लिओे 
जगह कर देनेवाला है, और अफसरोके लिओ असके मनमें असा भय 
रहता है कि वह 'सत्ताके सामने सयानपन” नहीं दिखा सकता। 

फलस्वरूप व अस्पृश्यता-निवारणमे विश्वास रखते हुओ भी अपनी 
सुविधाके खयालसे और अफसरीसे ह्वेप रखनेके कारण बैठनेवालेको अदर 
आनेसे रोकनेका प्रयत्न करता है, और 'हं अस्पृश्यताको धार्मिक वस्तु 
मानते हुओ भी सौजन्य और भयके कारण असे आवनेसे नहीं रोकता। 

जिस तरह रागढ्वेप, पहलेके निश्चित सिद्धान्तत और कर्तृत्व --ये 
तीनो वुद्धिके निर्णममे हाथ बटाते हँँ। जिनमें से किसी ओकमें अगर 
कोओ दोष होगा, तो भी निर्णयमें दोष आयेगा। जिसके अलावा, 
भीतर आनेवाला थात्री अछ्त है या सरकारी अधिकारी है, यह 
अनुमान करनेमे कोओ गलती हुओ, तो भी निर्णयमे दोष आवेगा। 

जिसलिओ वुद्धिकी तालीमका अर्थ होगा प्रज्ञा और तकंगक्तिकी 
तालीमके अलावा हमारे राग्रद्ेपोकी शुद्धि, पूर्वसिद्धान्तोकी वार-बार 
परीक्षा और कर्तृत्व-शक्तिकी वृद्धि। 

अब वुद्धि सही दिशामे ही काम करे, जिस प्रकारकी अुसकी 
तालीमका मार्ग विचारना चाहिये। यह प्रइन जितना बड़ा है कि जिसका 
विचार दूसरे लेखमे करना ही ठीक होगा। 


श्र 
सत्य निर्णय 


अब बुद्धि सही दिशामे ही काम करे, जिस प्रकारकी अुसकी 
तालीमका मार्ग विचारे। 


बुद्धिकी अक मर्यादा पहलेसे ही जान लेता आवश्यक है। मैं 
अक बार फिर यह याद दिला द कि बृद्धिका अर्थ हे निर्णय करनेवाली 
जक्ति। किसी प्रसग पर मुझे कंसा व्यवहार करना चाहिये, यह 
निर्णय करनेके लिओ जो मानसिक व्यापार होते है, वे बुद्धिके व्यापार 
है। चूकि आ पडनेवाले अवसर पर ही बुद्धि काम करती है, अिसलिओ 
असके निर्णयोको तीनो कालोके लिओ सत्य मानना गलत होगा। स्थूल 
व्यवहारके निर्णय तीनो कालोके लिओ ओकसे होगे ही, असा नहीं कहा 
जा सकता। आज अओेक बालकको में खेलनेके लिओ प्रोत्साहन दू और 
कल असे खेलनेसे रोकू। आज में अक बारूककों आग्रहसे खिलाअ्‌ और 
कल असे ही भूखा रहनेको समझाअ्‌। आज असे विद्यामे ओकाग्र होनेको 
कहू और कल कर्ममे ओकाग्र होनेकी कह । आज मै छतहे रोगके रोगीके 
ससगेसे अपनेको बचाओ और कलर असी रोगीकी सेवा-बुश्रुषामें रूग 
जाअ। आज जिस देशमे सरकार जुल्म करती हो अुस देशको छोड 
देनेका निर्णय सही माना जा सकता है, और करू अस जल्मको सहकर 
भी देशमे रहनेका निर्णय सही माना जा सकता है।' जिस तरह बुद्धिके 
सारे निर्णय विशेष अवसरोके लिओ ही ठीक माने जा सकते है, और 
अवसरके भेदोके कारण असे ओक-दूसरेके विरुद्ध निर्णय भी सही हो 
सकते हैं। 

लेकिन ओक ही विषयमे अलग अलग आदमी अछरूग अलग निर्णयों 
पर पहुचते है, तब दोनों निर्णय केसे सही हो सकते हैं, यह भ्रशत 
सोचने जैसा है। गाधीजी स्वराज्यकी सिद्धिके लिओ ओक मार्ग बतार्व 
और श्री केलकर शायद दूसरा और अससे आअलटा मार्ग बतावे, याधीजी 
हिन्दू-मुसछमानोकी ओकताके लिओ ओक मार्ग सुझावे और श्रद्धानन्दजी 
या किचल दूसरा मार्ग सुझावे, गाधीजी अस्पद्यता-निवारणको धर्म कह 


कर 
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और शास्त्री लोग भुसे अधर्म कहे, गाधीजी चरखेके गुणगान करे और 
कविवर रवीन्द्रनाथ अुसका मजाक आडाये। तो ये दोनो प्रकारके निर्णय 
ओअक ही समयमे सही कैसे हो सकते है? ८ 

बुद्धिका कार्य किस तरह होता है, जिस विषयमे पिछले प्रकरणों 
जो कुछ कहा गया है, असे देखनेसे जान पडेगा कि जहा जहा मत- 
भेद है, वहा वहा प्रज्ञा (अवलोकन, अनुभव और तुलना), तकं, राग- 
द्वेषो, पूव॑सिद्धात्तो और कर्तृत्व-शक्तिके भेद मौजूद है। 

जिनमे से प्रज्ञा और तकंके दोष प्रमाणोस्ते दूर किये जा सकते 
है, कुछ हद तक रागह्ेषो और पूर्व॑सिद्धान्तो पर भी जिसका असर 
पडेगा। लेकिन केवल प्रमाणोसे रागढ्वेषो, पूर्वसिद्धान्तो और कर्तृत्व- 
जव्तिके भेद टाले नही जा सकते। असी परिस्थितियोमे साधारण मनुष्य 
कैसे जाने कि किसके निर्णयोके पीछे रहनेवाले #रागद्वेष विजुद्ध है, 
पूर्व॑ेसिद्धान्त अचूक हैं और कतुंत्व-शक्तिवाले है” और वह अपने 
निर्णयोकी सत्यता या असत्यताकी जाच किस तरह कर सकता है? 

जिन प्रश्नोके आत्तर देना भी बडा कठिन है, क्योकि मैं किसी 
ओक रोतिके सही होनेका निर्णय करू, तो अस निर्णयके पीछे मेरे राग- 
द्वेषो, पूर्वेसिद्धान्तों और कतुंत्वका रग अवश्य होगा। जिसलिओे जिस 
निर्णयको मैं सत्य कहू, अुसे अपने रागह्वेपादिकी दृष्टिसे ही सत्य कह 
सकता ह। जिसलिओ अभी तकके लेखोमें जिस तटस्थ-वृत्तिसे चर्चा करना 
सभव था, वह तटस्थता अब नही रह सकती। जिसके साथ मेरे राग- 
द्वेपादिका मेल बैठे, अुसीको मेरे निर्णय सत्य मालूम हो सकते है। दूसरेको 
न भी मालूम हो।* 

विकास-विचारके प्रकरणमें हम देखेंगे कि विकासके दो महत्त्वपूर्ण 
प्रकार है १ प्राणका सूक्ष्म विकास, और २ ग्रुण-विकास। और दूसरे 


+ क्‍या असीसे 'कि कर्म किमकर्मेति कवयोष्प्यत्र मोहिता ।॥* 
कहना पडा होगा ? “तत्ते कर्म प्रवक्ष्यामि यज्ज्ञात्वा मोक्ष्यसेज्शुभात्‌। 
अैसा प्रतिपादन करने पर भी जिसी इलोकका अर्थ बैठानेमे और आस 
परसे गीताका रहस्य खोजनेमे कितना मतभेद है! 
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प्राणियोसे मनुप्यकी विशेपता अुसके गुण-विकासके कारण ही है। सव मनुष्य 
ओेक ही योनिके प्राणी है, फिर भी अनमे जो अपार विविधता देखी जाती 
है, अुसका मुख्य कारण गुण-विकासका भेद है। मनृप्य मनुष्यतामे 


गुणोका बुद्धि पर सीधा असर पडता है। वद्धि पर सीधा असर पडता है। मानव-जाति पर अपार 


प्रेम होनेके कारण ही गौतम व॒द्ध यह ब्राह्मण है और यह श॒द्र ' के बधनोकों 
नही मान सके। दीनवबध ओन्‍ड्रज अिसी कारणसे अपने जातिभाजियोके 
ही पक्षमे नहीं रह सकते। ओक-दो शुभ गुणोका भो खूब विकास हो 
जाय, तो वुद्धिको बधनमें रखनेवाले आवरण खुल जाते है। फिर वह 
सकुचित क्षेत्रमं ही विहार नही करती, वह विज्ञाल दृष्टिसे विचार करने 
लगती है। जब तक गायको हम भक्ष्य वस्तु मानते हैं, स्त्रीको विषय- 
वासनाकी तृप्तिका साधन मानते है या दोनोको अपना गुलाम 
मानते है, तब तक गोरक्षा, स्त्रियोकी अन्नति या मूक प्राणियों पर 
दयाकी भावना रखनेके विपयमे हम अमुक मर्यादामे रहकर ही विचार 
कर सकते हे। अधिकसे अधिक हमारी वुद्धिकी दौड हमारा कार्य सिद्ध 
करने तक और अनका दुख थोडा कम करने तक ही सीमित रहेगी । 
जिन भावनाओसे मुक्त होकर जब हम सबके प्रति मैत्री, करुणा या 
समानताकी भावनाकों दृढ बनायेंगे, तब हम जिनसे सबंध रखनेवाले 
प्रब्नोके बारेमे जो विचार करेगे, वह बिलकुल भिन्न प्रकारँंका होगा। 


जव दो आदमियोके बीच झगडा होता है, तब आसका फेसला 
करानेके लिओे किसी तटस्थ और निष्पक्ष आदमीका सहारा लिया जाता 
है। हम जानते हैँ कि वह आदमी जितना अधिक तटस्थ होगा, -ओक या 
दूसरेकी जीतके बारेमें जितना अधिक आदासीन होगा, आुतना ही वह 
फँसलछा करनेके लिओे अधिक योग्य माना जायगा। असकी बुद्धि राग- 
छेषसे मकक्‍त होनेके कारण सत्य खोजनेके लिझे अधिक अनुकूल होगी। 
जिस तरह सत्य खोजनेके लिओ मनकी वृत्तिका तटस्थ होना वहुत जरूरी 
है। तटस्थ वृत्तिका अर्थ है पूर्वग्रहसे अधिकसे अधिक मुक्त स्थिति, 
किसी विशेष प्रकारके निर्णयका आग्रह न रखना | 
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लेकिन तटस्थ मनुष्य समभावी (सहानुभूतिवाला) या असमभावी 
हो, तो भी निर्णयमे बडा फर्क पड जाता है। दो आदमियोके बीच 
झगडा हो और असका फैसला करनेका काम मुझे सौपा जाय, और 
यदि अनमे से ओकके प्रति मेरी सहानुभूति या समभाव हो, तो मै 
पूरा पूरा तटस्थ नहीं रह सकता, दोनोके प्रति सहानुभूति या सम- 
भावका मुझमे बिलकुल अभाव हो --अदाहरणके लिओ, मेरा यह खयाल 
वन गया हो कि दोनो झूठे या तर “टबाज है, तो में तराजूमे तौलने जैसा 
शुद्ध न्याय भले दे सकू, लेकिन अस न्यायसे दोनोमे से किसीका या मेरा 
समाधान नहीं होगा। यह निर्णय विचारदोपसे मुक्त लंग सकता है, 
परतु अससे मेरी भावनाको सतोष नहीं होगा, और जिस कारणसे 
असमें कोओ न कोओ दोष महसूस हुओ विना नहीं रह सकता। लेकिन 
यदि दोनोके प्रति मेरी अकसी समभावना या सहानुभूति हो, दोनोके 
लिओ मेरी हितकी ही दृष्टि हो, तो मेरा निर्णय कुछ दूसरे ही प्रकारका 
होगा। असमे तराजूका स्थूछ न्याय भले न हो, परतु मौलिक न्याय 
अवश्य होगा। जिस प्रकार जिस वस्तुके बारेमे निर्णय करना है, असके_ असके 
वारेमे जुस समय मुझमें जो गुण होगा, बुसका मेरे निर्णयमे महत्वपूर्ण 
भाग होगा। 

तटस्थता और समभावका अभाव कओ तरहसे हो जाता है । 
दूसरे गुणोका बल जिन दोनो पर असर डालकर बुद्धि पर परोक्ष 
असर डालता है। केवल ओक विषयका रस भी ओअुस विषयके बारेमे तटस्थ 
भावसे निर्णय करनेमे बाधा पहुचाता है। जैसे, अओेक आदमीको गायनमे 
अत्यन्त रस है। अब यदि असकी बुद्धि असे जैसे निर्णयोकी तरफ खीचे, 
जिनसे गायन-कल।का महत्त्व घट जाय, तो वह जिसे सहन नहीं कर 
सकता । जिसी तरह यदि असे गायन-कलछाका खडन करनेमें ही रस 
आने रूगे, तो भी जिस विषयका वह शुद्ध विचार नहीं कर सकेगा। 


यह जिस बातका विवेचन हुआ कि वुद्धिके निर्णयो पर गुणोका 
किस तरह असर पडता है। लेकिन बुद्धिके सूक्ष्म होनेमे भी गुणोका 
विकास ही प्रधान साधन होता है। सामान्यतः हमारा यह खयाल होता 
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हैं कि वाह्य जगत॒के अध्ययन, अवलोकन और अनुभवसे वृद्धि सूक्ष्म 
वनती हूँ। हम बहुत वार देखते हैँ कि जैसे मनुष्य भी सूक्ष्म विचार 
कर सकते है, जिनका चरित्रवल बहुत वढ़ा हुआ नहीं होता। और 
जिसलिओ हमे जैसा नहीं लगता कि गुण-विकास और बुद्धि-विकासके 
वीच कोजी सवध है। अुलटे, हमारा यह खयाल है कि वुद्धिका सवध 
ओअेकाग्रताके साथ है, और जैसा माना जाता है कि अकाग्र होनेके लिओ 
जितने गृूणोकी आवच्यकता है, आतने गण ओकाग्रताकी सिद्धि होने तक 
टी वने रहे तो भी काम चल सकता है। 

किन्तु यह सूक्ष्मता अस अथंमे बुद्धिका विकास नहीं है, जिस 
अर्थमे में जुसे वुद्धिका विकास मानता हू। यह तो प्रज्ानक्ति (अनुभव 
और तुलनाशक्ति ) और तकंशक्तिकी ही सृक्ष्मता है । अमुक अवप्तर पर 
किस तरहका व्यवहार करना चाहिये, यह निर्णय करनेवाली शक्ति मेरे 
अर्थमें वबृद्धिशक्ति है, और जिस गक्तिका विकास गुणोके विकासके 
विना असभव हैं। 

ओअेकाग्रता, वृत्तियोके निरोव आदिके अम्याससे मे प्रजा और 
तकंकी सूक््मता सावकर क्षणभरके लिओ भले प्रत्यक्ष रूपसे अद्वेंत 
तत्त्वको जानू, आत्माकी अमरताकों पहचानू, सत्य और अहिसाकी 
पराकाष्ठाकी कल्पना करू, सत्याग्रहका सिद्धान्त समझू, या साम्यवादी 
(सोनलिस्ट) वन जाअू; जुससे में भले वेदान्तके तत्त्वको सिद्ध कर 
सक्‌, सत्य और अहिंसाकी पराकाप्ठा दिखानेवाली कथा रच सक्‌, 
सत्याग्रहकी मीमासा लिख सकू, या साम्यवाद पर ग्रंथकी रचना कर 
सक्‌; लेकिन मेरे और पडोसीके वालकोंके वीच अभेदभावसे व्यवहार 
करनेमे, पडोसीकी सहायता करते समय मेरे शरीरकों खतरेमे डालनेमे, 
कसौटीके समय सत्य पर डटे रहनेमे, परेशान करनेवालढी बिल्ली या 
कुत्ते पर नाराज न होनेमें, विरोव टालनेके लिओ सत्याग्रह करनेमे 
या मेरे नौकरकों अपनी वरावरीमे बैठने देनेमे तकंशक्ति या प्रज्ञासे 
किये अथवा माने हुओ विचार या कल्पनाये बहुत सहायक नही होती । 
केवल ग्रेम, दया, क्षमा, सहानुभूति, तेज, सत्य, प्रामाणिकता, यौरये 
जादि विशिष्ट गुणोंका आत्कर्प ही जिसमें सहायता करता है। 
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बावलाकी* हत्या होते समय जिन अप्नेजोने अपने प्राणोकी बाजी 
लगाकर अआसे बचानेका प्रयत्त किया, अन्होने आत्माकी अमरता या 
अद्वेत सिद्धान्तके बारेमें शायद स्वप्तमें भी विचार नहीं किया होगा। 
मगीके बच्चेको स्तनपान करानेवाली स्वर्गंवासी मलबारीकी माने साम्य- 
वादका छाव्द भी कभी सुत्रा न होगा। प्रसूतिके समय कुत्तीकी अपनी 
पुत्रीके जैसी सार-सभाल करनेवाली और बीमार बदरीकी सेवा-शुश्रपा 
करनेवाली मेरे मित्रकी अक पत्नी हैं, आअुनकी तकंशक्ति या प्रज्ञा 
शक्ति सूक्ष्म है, गजैसा कोओ नहीं कह सकता। “मै झूठ नहीं बोल 
सकता, मैने पेड काटा है, / यह वाक्य जाज वाशिग्टन जिस अम्रमें 
बोला था, अस अम्रमे अुसने सत्यकी महिमाका शायद ही विचार किया 
होगा। लेकिन असे अवसरो पर कंसा व्यवहार करना चाहिये, मिसका 
निर्णय ये सब लोग विशिष्ट गृणोके विकाससे ही तुरन्त कर सके। 

जिस प्रकार कर्मेन्द्रियों और ज्ञानेन्द्रयोके कार्य कर्म है, आुसी 
प्रकार अन्त करणके कार्य भी कर्म ही हैं। अंक ही तरहके कर्मके 
अमभ्याससे जिस तरह कर्मेन्द्रयो और ज्ञानेन्द्रियोमें कुशलता आती है, 
प्रज्ञा और तकंशक्तिमें कुशलता आती है, अुसी तरह वुद्धिमें भी 
कुशलता आती है। जिस मनुष्यने जिस गुणका खूब विकास किया 
होगा, असके प्रत्येक निर्णयमें अुस गुणकी छाप स्वभावत दिखाओ देगी। 
जिसने संत्यकी खब सावधानी रखी होगी, अुसके विना सोचे-विचारे कि सत्यकी खब सावधानी रखी होगी, अुसके विना सोचे-विचारे किये 
हुओ निणयोमें भी सत्य या सत्यकी हे निर्णयोग भी सत्य या सत्यकी ओर झकाव दिखाओ देगा। जिसने 


सत्यके लिझे कम बिन्ताकी होगी, असके खूब होगी, असके खूब सोच-विचार कर किये 


हुओ निर्णयोम भी शका और अनिश्चितता मालूम होगी । जिसने जात- 


बूझकर असत्यका हो आचरण किया होगा, आुसके निर्णयो किया होगा, असके निर्णयो पर 

* कुछ बरस पहले बम्बओमें वावका नामक अक मुसलमान 
गृहस्थकी रास्ते पर दोडती हुओ मोटरमें हत्या हुओ थी। भुस समय 
प्राणोकी बाजी लगाकर भी भ्रेक-दो अग्रेजोने अुसे वचानेका प्रयत्त किया 
था। जिस हत्यामें जिन्दौरके राजा तथा बडे अधिकारियोका हाथ मालूम 
हुआ था, और अजिन्दौरके राजाको गद्दी छोड़नी पडी थी। 








ता-७ 
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विकास किया होगा, अुसके अनायास किये हुओे किया होगा, अनायास किये हुओ निर्णयोका झकाव भी 
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दसरेके हितकी इसरेके हितकी और ही होगा। जिसने स्वार्थ साधनेका ही ध्यान रख ही होगा। जिसने स्वार्थ साधनेका ही ध्यान रखा 


सपना पल वेलनेकी ही दृष्टि सर्वोपरि रहेगी असके निर्णयोमें अपना देखनेकी ही दृष्टि सर्वोपरि 
मनुष्यमे कोओ गुण अत्यन्त विकसित हुआ होगा, अस 


मनुष्यकी वुद्धि जैसी हो जाती है कि वह आुस गुणका पोषण करनले- 
वाला चित्त-प्रकृतिका नियम (अुस गृणका पोपण करनेवाढी फिलासफी) 
तुरत्त समझ सकता है। जिसने छोभको वढाया होगा, वह पूजीवादी 
अर्थगास्त्रके सिद्धान्त अच्छी तरह समझ सकेगा और असीमें अुसे फिला- 
सफीकी पूर्णता लगेगी; धनाद्धर्मस्तत सुखम्‌” यह असे सबसे बडा 
सिद्धान्त मालूम होगा। जिसने किन्द्रयोके विपयोके आनन्दका पोषण 
किया होगा, वह विज्ञान द्वारा खोजें हुओ साधनों, कलाओकी महिमा 
तथा असका पोषण करनेवाली दलछीलोको तुरन्त समझ सकेगा। और 
जीवनके विकासका यही पहलू असे अत्यन्त महत्त्वपूर्ण जान पड़ेगा । जो 
दर्शन (तत्त्वज्ञान) भोग और मोक्ष दोनोंका समर्थन करता है, वह दर्शन 
असे सर्वागपूर्ण छंगेगा। सोने और कला-कौशलसे सजे हुओ देव-मदिरों 
और सिंहासनों, फूलोंसे सुशोभित झूलों और झाकियों, अनेक प्रकारके 
भोजनो और वस्त्रामूषणों तथा दीपमालाओ, घ्वजा-पताकाओं आदिकी 
रचनामे वह भक्तिमार्ग देखेगा। देलवाड़ाके मदिरोंसे जेन धर्मका और 
अजताकी गुफाओंसे वौद्ध धर्मका आत्कर्ष हुआ मानेगा। आसी मार्गसे वह 
अपने संप्रदायका अआत्कर्ष साथनेका प्रयत्त करेगा । अनन्त कार तक 
लक्ष्मीनारायणका चतुर्भुज पाषंद या सेवक बनने, गोलोककी कृष्णलीलाम्में 
भाग लेने, या अक्षरधामके समेलनमें जाकर वैठनेका मोक्ष अुसे पसन्द 
आग्रेगा। जिसने परोपकार-वृत्तिका विकास किया होगा, असे दानधर्म, 
सेवाबर्म और दयावर्मकी महिमा गानेवाले वुद्धिवाद सच्चे छगेंगे । 
जिसने असत्य, लच्चाओ वगैराका पोषण किया होगा, अुसे दुनिया 
चलाना मक्रसे '* जिस सूत्रमें ही सारे सिद्धान्तोका सार मादूम होगा ! 
जिस मनुप्यने जिस गृणका थोडा बहुत भी पोयग नहा मनप्यने जिस गणका थोडा भी पोषण नहीं किया 


होगा, अुसे भुस गणसे अआत्पन्न हुआ दर्शन--वह चाहे जितना विद्यन 
अल हुआ दा मा न नाम 


रू छल-कपटसे ट्स । 
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हो तो भी --- समझमें नही आयेगा। असत्यमें निष्ठा रखनेवाले मनृष्यको 
हरिइ्चन्द्रका या राजपूतोका व्यवहार मूर्खताका प्रदर्शन छंग्ेगा; छोभी 
आदमीको देशवधु दास या जमनाछाल बजाजके त्याग्रमे व्यवहार-ज्ञानका 
अभाव मालम होगा; व्यवहार-कुशर कहे जानेवाले मनुष्योको सत 
तुकाराम या रामकृष्ण परमहसके बारेमें पागलूपनका शक होगा। आर्य- 
दर्शनके ओेक प्रसिद्ध आचारयने मुझे अपनी सस्थाका परिचय देते हुओ 
बताया कि हमारा अद्देश्य आरय-दशेन और पादरचात्य दर्शंतका तुलनात्मक 
दृष्टिसि अध्ययन करके दुनियाके सामने आर्य-दर्शनकी श्रेष्ठता सिद्ध कर 
दिखानेका है। बादमे सत्याग्रह आश्रमके बारेमे बात चलने पर 
अन्होने कहा “आपको बुरा न छगे तो में आपसे कहू कि मैं 
ग्राधीजीका सत्य और अहिंसाका सिद्धान्त नहीं समझ पाता । मैं तो 
“शठ प्रति शाठ्यम्‌” में विश्वास रखनेवाला हु । गाधीजीके सारे 
विचार अव्यावहारिक होते हैं। आप गुजराती छोग भावुक होते है। 
आप जैसी बातोमें विश्वास कर सकते हैँ। परतु हम तो व्यवहार- 
सिद्धिकी तरफ ध्यान देनेवाले ठहरे, हमारे गले गाधीजीके सिद्धान्त नही 
अतरते। ” तककंभेदके पीछे भी गुणभेद रहता है, जिसका यह आचार्य 
मुझे ज्वलत अदाहरण मालूम पडा। जिन गृणोका विकास न हुआ हो, 
अुन गूणोके परिशीलन-मात्रसे विकास पानेवाली बुद्धि अुन गुणोसे सबंध 
रखनेवाले दर्शनको समझ ही नही सकती मझ् ही. नहीं नही सकती। जिसके पास अन गणोका 
थोडा भी बल होगा, वह अनकी दलीलको समझ सकेगा, और जिसमें 


ये गण परिपक्व हो गये होगे, वह अुन पर अमर कर सकेगा। 
जिसलिओ यद्यपि असा कहनेमें धृष्टता या साहस हो सकता है कि 
अमुक पुरुषके विचार या अमुक निर्णय सत्य ही है, असत्य नही, फिर 
भी यथाशक्ति सत्य निर्णयोकी तरफ झुकनेका मार्ग अनिश्चित नहीं है। 
जो सत्यका ही पालन करनेका प्रयत्न करता है,* सत्यकी ही जिज्ञासा 
* सत्य क्या जैसी कोओ निश्चित वस्तु है, जिसका पालन किया 
जा सके ? सारे सत्य सापेक्ष हैं और जो मनुष्य यह दावा करता है 


कि 'मैं करता हु वही सत्य है”, वही असत्यवादी है। जेक दृष्टि ओेक 
मनुष्यको सत्य लग सकती है, और दूसरेको असत्य छग सकती है 


१०० तालीमकी बुनियादें 


रखता हैं, असकी तर्कंशक्ति और प्रज्ञा सत्यको ही परखनेकी तरफ 
और बुद्धि सत्य निर्णय करनेकी तरफ ही झुकी हुओ होगी । यह 


आज सत्य छूग सकती है और कल असत्य। जिसलिओे किसके पालनका 
आग्रह रखा जाय ? जैसी शका कुछ लोग आठाते है। सच पूछा जाय 
तो जैसी कठिनाओ पैदा करनेकी जरूरत नही है। जो चीज आज मुझे 
सत्य या असत्य लगती है, वह मेरे लिभ्रे आज वैसी ही है। आज मेरे 
लिओ मन, वाणी और कमंसे व्यवहार करनेका नियम जिस मान्यताके 
अनुसार ही हो सकता है। जिस वारेमे दूसरेका दृष्टिकोण चाहे जो हो, 
और कल मेरा दृष्टिकोण भी भले बदल जाय ! जो वस्तु मुझे सत्य मालम 
हो, वह दूसरेकी यदि असत्य लगती हो, तो अुस परसे आस वस्तुके बारेमें 
ज्यादा गहरा विचार करनेका मुझे सकेत मिलता है। क्योकि संभावना 
यह है कि दोनोमें से किसी ओककी दृष्टि गलत या अधूरी हो। जिस 
कारणसे असे मामलोमे अपनी दृष्टिके अनुसार आचरण करानेके लिजे 
में शायद किसी पर दबाव नही डाल्गा। फिर, यह याद रखकर कि आज 
तकके समयमे मेरे विचारोमें कितना ही परिवर्तेत हो गया है, और यह भी 
याद रखकर कि अत्तम गुणोके विकासके बिता तकंशक्तिसे किये हुओे 
विचारोको स्वीकार कर लेना बहुत महत्त्व नहीं रखता, अपने मतोके 
अनुसार किसीको तालीम देनेका या आुनमें किसीकों शामिल करनेका मैं 
आग्रह नही रखूगा। आवश्यक हुआ तो अपना दृष्टिकोण समझानेका में 
प्रयत्त करूगा, लेकिन आसे स्वीकार करानेका आग्रह रखना अनुचित 
माना जायगा। और यदि किसी कारणसे मुझे बोलना ही पडे, तो मुझे 
जो गलत लगता हो असे गलत ही कहना होगा। जो चीज मुझे असत्य 
लगती है असे मै अज्ञानी लोगोके सतोषके लिखे“, वालकोके मनोरजन- 
के लिओे” या 'थोडी देरके लिझे बालक बन जानेकी जिच्छासे दे जिस 
तरह नहीं पेश कर सकता कि छोग असे सत्य समझ छे। यदि मुर्झे 
असा छगे कि दूसरे छोग मेरा दृष्टिकोण नही समझ सकेंगे, या भुनम 
असा बुद्धिमेद पैदा होगा कि बडे सत्यको समझनेकी योग्यताके अभावमें 
वे छोटे सत्यको भी छोड देंगे, या समझ व सकतेके कारण मेरे 
आचरणसे अन्हें दु ख होगा, तो मुझे कभी मौन रखनेका या अनसे अलग 
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प्रश्न अलग है कि वह सत्य प्रिय है या अप्रिय, सुख देनेवाला है या 
दु ख, हर्ष अआत्पन्न करनेवाला है या शोक तथा अससे प्रेय सिद्ध होता 
है या नही। लेकिन जो लोग सत्यको ही श्रेय मानते हो और श्रेयको 


हो जानेका रास्ता भी अछख्तियार करना पडे। यदि मेरे दृष्टिकोणमें सत्य 
होगा, तो कभी न कभी लोगोको अआुसे स्वीकार करना ही पड़ेगा, 
और यदि वह सत्य न हो तो असमे रही भूछका नुकसान मुझे अकेलेको 
ही आुठाना होगा, जैसी मेरी निष्ठा होनी चाहिये । प्रचारके लिखे 
त्तही, बल्कि ओक शोधकके नाते ही में कोओ विचार पेश कर सकता 
हू। मुझे जो मिथ्याचार या मिथ्या-भाषण लगता हो, अुसका मैं समर्थन 
नहीं कर सकता। अमुक दृष्टिवालेको वह मिथ्या न लगे यह मैं समझ 
सकता हू। परतु यदि अस दृष्टिको बदलता कठिन समझू, तो आसके 
साथ में खडन-मडनके वाद-विवादमें नहीं पड़गा। 


जिसके सिवा, असत्य शब्द दो अर्थवाला है। सत्यसे अुलूटठा या 
मूठा, मिथ्या भी असत्य कहा जाता है और अधिक सत्यकी दृधष्टिसे कम 
सत्य भी असत्य कहा जाता है। भेक वस्तु ओक ही समयमें झूठी और 
सच्ची दोनो नहीं लग सकती। जिस समय मुझे किसी कमरेमें सापका 
भास हुआ हो, आस समय यदि में किसीसे कह कि जिस कमरेमें 
साप है, तो मेरा कथन झूठ नही है। लेकिन अुस भासको मिथ्या जाननेके 
बाद किसीको डरानेके लिओ या विनोदके लिखे में जैसा कह तो वह 
झूठ होगा । लेकिन लोहेके फावडे, हथौडी और कुदाली तीनोको मै 
भिन्न कहू और तीनो लोहा ही हैं जिस दृष्टिसे अुन्हें भेक कहू, तो 
यहा मैं न्‍्यून या स्थूल सत्यका और अधिक या सृक्ष्म सत्यका भेद करता 
हु। फावडे, हथौडी और कुदालीकी ओकता सूक्ष्म सत्य है, और अनका 
भेद तो स्थूछ रूपमें सत्य ही है। अुनकी अकता और भेद दोनोको मैं 
ओक ही समयमें ग्रहण कर सकता हु। आवश्यकताके अनुसार कभी मैं अुनके 
भेद पर जोर दे सकता हु और कभी आअनकी ओकता पर। ओकता पर 
जोर देनेके समय में जैसा भी कह सकता हू कि भेद सब औपाधिक, 
गौण या मिथ्या (नगण्य, गशा्रश॑ाा9) है। 
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ही प्रेय मानते हो, अओन्हे जिस श्रेय और आस श्रेयमें जितना प्रेय होगा 
अुतना तो मिलेगा ही। 

जिसी प्रकार अमुक पुरुषके विचार सच्चे ही है जैसा कहना 
वृष्टतापूर्ण हो सकता है। परतु यदि हम यह जानते हो कि वह पुरुष 
हमेशा सत्यका ही अनुशीलन करनेका और सत्यका ही जिज्ञासु 
बननेका प्रयत्त करता है, तो हम यह आशा रख सकते है कि असके 
विचारोका झुकाव सत्यकी ओर ही होगा। 

जिस तरह सत्य निर्णय करनेकी शक्ति, अपना और दूसरोका 
कल्याण साधनेवाली तकंशक्ति और प्रज्ञा, तथा अैसे तत्त्वज्ञानको 
समझनेकी शविति सत्य, प्रेम, दया आदि गुणोके विकासके बिना असभव 
है। भिद्रियोकी शक्तिया सूक्ष्म हो, कल्पनाशक्ति तीज हो, तकंशक्ति 
कुशाग्र हो, चित्तको तुरन्त ओकाग्र करनेकी शक्ति भी सिद्ध हो गण 
हो, परतु यदि अआत्तम गुणोका विकास न हुआ हो तो मनुष्यमें सही 
निर्णय करनेकी शक्ति नही आ सकती। अुसकी बुद्धिका विकास अधूरा 
ही रहेगा। 

अपरकी च्चासे यह भी नहीं मान लेना चाहिये कि सूक्ष्म अव- 
लोकन, तकंशक्ति आदिका कोओ महत्त्व नही है। जैसे जैसे अवलोकन 


बुक है होती है कर ना होता है, त्कंशक्ति गहरी होती है और पिछले गी स्मृति 
स्पष्ट होती है, वैसे वेसे विचारशक्ति शुद्ध । और विचार गुणोको 


बढाने या बदलूनेका जैक महत्त्वपूर्ण साधन है। या वदलनेका ओक साधन है। विच)"ो _गुणोका 
विकास होता है; और विचार भी अन्तमें तो अनुभव है; और विचार भी अन्तमे तो अनुभव "र ही आधार 


रखता है। जिस तरह ये वकू कुछ हद तक अक-द्ू५८ पर आधार 
रखते है, कुछ हद तक अओक-दूसरेसे स्वतत्र है और कुछ हृद तक अक- 
दूसरेके विरोधी भी हैं। 

जिसके आगेके प्रकरणोर्में यह विषय अधिक स्पष्ट होगा। 


श्३े 
श्रद्धा 


आज अनेक स्थानों पर ओक ओर श्रद्धाकी महिमा गाओ जाती 
है, तो दूसरी ओर अुसका जडमूलसे खडन होता भी देखा जाता है। 
कौनसी वस्तु श्रद्धाके योग्य है और कौनसी नही, जिस बारेमें बुद्धिमान 
लोगोमे भी भारी मतभेद पाया जाता है। जिस कारणसे और श्रद्धाका 
बुद्धिकि साथ घनिष्ठ सबंध होनेसे श्रद्धाकी थोडी चर्चा की जा सके 
तो ठीक होगा। 

श्रद्धा जब्दका हम अनेक अर्थोर्में प्रयोग करते है जैसे (१) 
किसी महान भावना, व्यक्ति या कार्यके लिग्रे तीव्र आदर या प्रेमके 
अर्थमें, गीतामे श्रद्धावाल्लभते ज्ञानम्‌” “श्रद्धावाननसूयश्च आदि 
स्थानों पर श्रद्धा शब्द जिसी अर्थमें प्रयुक्त हुआ है। तथा कठोपनिपदमें 
जहा कहा गया है कि नचिकेता वालक था, तो भी दक्षिणा ले जाभी 
जाती देखकर असके हृदयमे श्रद्धा पैठी, अथवा विद्यार्थी श्रद्धावान 
होते हैं ', अथवा  विद्यार्थियोको श्रद्धावान होना चाहिये ' आदि वाकक्‍्योमें 
जो भी महान अद्देश्वाला कार्य, भावना या व्यक्ति हो, आुसके 
लिओ अत्यन्त आदरकी --प्रेमकी या कोमलूताकी भावना, यही श्रद्धाका 
अर्थ हो सकता है। (२) शक्तिसे मिलते-जुलते अर्थमें, जैसे “अब 

१त ह॒ कुमार सन्त दक्षिणासु नीयमानासु श्रद्धाविवेश, 
सोथ्मन्यत। (कठ० १-१-२) 

२ किसी मनुष्यके विचार जो स्वीकार किये जाते है, अुसमें अुन 
विचारोके पीछे रहनेवाले सत्य, दलीलोके औचित्य आदिके साथ-साथ 
अस मनुष्यके प्रति सुननेवालेके आदरका भी बहुत बडा भाग होता है। 
कोओ सामान्य मनुष्य कोओ विचार बतावे तो आसे नही माना जाता, 
लेकिन वही विचार किसी जास्त्रमें मिल जाय या कोओ प्रसिद्ध पुरुष 
कहे, तो असे तुरन्त मान लिया जाता है। जिसका कारण यह है कि 


श्०्रे 
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मेरी अधिक चलनेकी श्रद्धा नहीं है।” (३) विद्वास, निष्ठा या 
मान्यताके अर्थमें, जैसे मुझे जिस मनुष्यमे बहुत श्रद्धा है', 'अुसकी 
ओआदवर पर अखूट श्रद्धा थीञ, यह अपनी अपनी श्रद्धाकी वात है।* 
(४) आत्म-विश्वासके अर्थमे, जैसे “तिछक महाराज अपना काम 
पूर्ण श्रद्धासे करते और अन्त तक अुस पर इडटे रहते थे।” (५) 
प्रकृतिके किसी प्रकारके साथ दृढ बने हुओ आत्मभावके अर्थमें-- जिस 
शव्तिमें मनुष्पका दुढ निश्चय हो वह गक्ति; जैसे गीताके १७ वें 
अध्यायकें आरभमे श्रीकृष्ण कहते हैँ: प्रत्येक मनुष्यकी श्रद्धा स्वभावत 
अुसके सत्त्वके अनुसार होती है, जिस मनुष्यकी जैसी श्रद्धा, वैसा ही 
वह कहा जाता है। आसुरी संपत्तिमें जिसका नि#*चय हो, वह 
तामसी कहा जाता हैं।” (६) दब्य परिणामोंके अदृश्य कारणोंके लिओे 
किये गये अनुमानमे रहनेवाली निप्ठाके अर्थमे; जैसे प्लाचेट-जेसे साधनसे 
जो कुछ लिखा जाता है, वह मृत पुरुपोके जीव लिखते हैं, यह श्रद्धा । 
(८ ये सारे अर्थ वैसे मालम होते हैं, जो श्रद्धाकें अन्तिम अर्थ निष्ठा 
(अथवा नि३चय) में से निकाले जा सकते है। जिसलिओ जिसी अर्थमें 
श्रद्धाके_ विषयकी चर्चा करनेका मेरा बिरादा है। 
अस सामान्य मनुष्यकी बुद्धि, चरित्र आब्कि लिजे लोगोमें जो आदर 
होता है, भुससे अधिक किसी ज्ास्त्रकार या महात्माकी बुद्धि, चरित्र 
आदिके लिलेे अुनका आदर होता है। महात्मा पुरुष जो कुछ कहता है 
वह सव सामान्य मनुप्योकों सच मालूम होता है। लेकिन अुसके 
समकक्ष कहे जा सकनेवाले लोगोकों भुसके विचार आतने ही मान्य 
नहीं होते। क्योकि साधारण मनुष्योकों अुसकी बुद्धिके लिमरे जो आदर 
होता है, वह आदर असके समकक्ष लोगोको नहीं होता। साधारण लोग 
महापुरुषके चरित्रके लिम्रे आदरभाव रखनेके कारण असकी वुद्धिके 
लिखे भी आदर रखते हैं। लेकिन समकक्ष लोंग अुसकी बुद्धि और 
चरित्रके वीच भेद करके असके चरित्रके लिग्रे आदर रखते हुमे भी 
वद्धिके लिगे आदर नहीं रख सकते। 'घरका आदमी वैल बरावर 
या महात्माकों अुसके पासके छोग नहीं पूजते '-- ओऔसाके जिन 
बचनोंके पीछे यह अनादर बओेक महत््वका कारण हैं। 
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कि श्रद्धा चित्तकी ओअेक जैसी प्रकृति है, जो छोडी नही जा सकती। यानी 
श्रद्धाका अभाव कभी हो ही नही सकता। श्रद्धाकी शुद्धता और अशुद्धतामें 
भेद हो सकता है, असमें तीत्रता और मदताका भेद हो सकता है, बुद्धियुक्त 
या बुद्धि-रहित श्रद्धा हो सकती है, अनुभव-युकत या अनुभव-रहित श्रद्धा 
हो सकती है, श्रद्धांकें विषयोमे भी भेद हो सकता है, परतु अश्रद्धा 
जैसी कोओ वस्तु है ही नही। बैसा कोओ मनुष्य देखनेमें आ सकता है, 
जिसकी ओकाघ विषयमे ही जीती-जागती श्रद्धा हो। लेकिन जैसे प्राणीका 
होना असभव है, जिसकी किसी विषयमें किसी तरहकी श्रद्धा ही न 
हो। जिसलिओ “अश्रद्धा ” शब्दका अर्थ केवल जितना ही है कि अमुक 
विषयमें अश्वद्धा या मामूली श्रद्धा। 

श्रद्धा प्राणीके मुख्य गुणको स्थिर बनानेवाली वृत्ति है। जिस 
मनुष्यकी जैसी श्रद्धा होगी, वेसा अुसका चरित्र बनेगा। हम किसी 
मनृष्यको छोभी या कजूस कहे, तो अुसका अर्थ यह होता है कि आअुसकी 
घनकी शक्तिमे तीत्र श्रद्धा है, भक्तकी अपने अभिष्ट देवमें तीत्र श्रद्धा 
होती है, अभिमानी मनुष्यकी अपनी किसी स्थितिमे तीजन्र श्रद्धा होती 
है, समदृष्टिवाले पुरुपकी जगतकी अकतत्त्वतामें श्रद्धा होती है, शूर- 
वीरकी अपनी वीरयंशक्तिमें तीत्र श्रद्धा होती है, कायर मनुष्यकी 
जीवनमें तीत्र श्रद्धा होती है। जिस तरह हरजअेक मनुष्य (और 
प्राणी) के मुख्य गुणसे अुसकी श्रद्धाका पता चल जाता है। 

यदि श्रद्धामें फर्क पड जाय तो मनुष्यके चरित्रमे भी फर्क पड 
जाता है। किसी मनुष्यकी पैसे परकी अपार श्रद्धा वदल कर परमेश्वरमें 
बैठ जाय, तो तुरन्त असका चरित्र बदरू जाता है। भोग-विलसमे श्रद्धा 
रखनेवाले मनुष्यकी श्रद्धा मोक्ष पर बैठते ही अुसकी विपय-परायणताका 
लोप हो जाता है। 

जिस तरह किसी मनुष्य या वालकका स्वभाव वदलनेका अर्थ 
है असकी श्रद्धुका विपय बदलना । हृदय-परिवर्ततका भी यही अर्थ 


है। अकसी तकंशक्तिवाले मनृष्योंके मतभेदकी जाच करे, तो मालूम पड़ेगा 
कि आसके पीछे श्रद्धाभेद होता है। मेरी मेरी तकंगक्ति चाहे जितनी सूक्ष्म 
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हो, लेकिन यदि अमीरीमें ही मेरी अतिशय श्रद्धा हो, तो मैं टॉल्स्टॉयके 
बुत्यादक श्रम (9०४० ॥490ए) से ही _जीनेके श्ञास्त्रको स्वीकार 
नहीं कर सकता। यदि मेरी विपय-सुखमे अतिशय श्रद्धा हो, तो त्याग 
या संयमका महत्त्व मेरे गले नहीं अतरेगा। यदि अधिकार या सत्ताममें 
मेरी श्रद्धा हो, तो में च्यायवृत्तिका पालन नही कर सकता और 
प्रतिष्य ([7८४72०) का विचार नहीं छोड सकता। यदि मुझे 
कुल या वर्णमें श्रद्धा हो, तो मैं अभेद दृष्टिके सिद्धान्त पर अमल 
नही कर सकता। त्कंशक्ति और वृद्धि चाहे जितनी सूक्ष्म हो जाय 
तो भी वह हमेगा श्रद्धा ही अनुसरण करती हूँ। जिस विषयमें 
मनुष्यकी दृढ श्रद्धा होती है, अुस विषयका विभिन्न प्रकारसे समर्थन करनेमें 
तकंशक्ति वकीोलका काम करती हैं। जिस क्षण मेरी श्रद्धा विषय-सुख 
परसे अठ जायगी, बत्ती अणसे मेरी तकंजक्ति त्याग और सयमको 
वर पहुंचानेमें अपनी सारी गक्ति झ्ें करने लगेगी। 

जिस परसे हमें अक नियम मिल जाता है . जहा यह देख देखनेमे 
न उमंग नदिबा िनज्ज नया हा का कि हो पक 

समझना चाहिये। जिसलिमे सभव हो तो किसी भी अपायसे 
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यह न मान लेना चाहिये कि जिस नियमको समझ लेचेंसे 
सफलतापूर्वक जिस पर अमल भी किया ही जा सकता है। क्योकि यह 
नियम भी चित्त-विकासके अनेक नियमोके आधार पर काम करता हैं 
परन्तु यदि दूसरी परिस्थितियां अनुकूल हो, तो यह नियम अपना काम 
अवद्य करता है। 

जिस प्रकार मतभेद दूर करनेका शुद्ध अपाय यही है कि अयोग्य 
विपय पर बैठी हओ श्रद्धुको या किसी विषय पर बैठी हुओ अयोग्य 
श्रद्धाको शुद्ध वनाया जाय। जब तक यह नही होता तव तक अपनी 


वा पा 
श्रद्धेक विषयका प्रतिषादन व्यर्थ जाता हैं। 
जिस तरह श्रद्धा और अश्वद्धाकी जाच करनेसे हम अधश्रद्धाक 


बारेमें कुछ विचार कर सकते हैँ। 
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अघश्रद्धा अेक प्रकारकी सदोष श्रद्धा है। यहा श्रद्धाका अर्थ 
विश्वास या मान्यता ही हो सकता है। किसी पदार्थमें सके स्वाभाविक 
धर्मोके बदले या आुत॒ धर्मोके अुपरात दूसरे धर्मोका आरोपण करना 
अथवा किसी परिणाममें अुसके कुदरती कारणोके बदले दूसरे कारणोका 
आरोपण करना सदोष श्रद्धा है। कओी बार अधूरे अवछोकनके फलस्वरूप 
असी सदोष श्रद्धा पैदा होती है। अुदाहरणके लिओ, रस्सीमें सापके धर्मोका 
आरोपण करके अुसे डरका कारण मानना सदोप श्रद्धा है। जिसी तरह, 
प्रतिबिम्बकोी बिम्व मान लेनेकी गलतीसे मृगजलमे जलका होना मान 
लिया जाता है। ये तो कभी-कभी होनेवाली घटनाओके आओुदाहरण 
है। किन्तु व्यवहारमे और खास करके सूक्ष्म विषयोमें हम बार वार 
यह गछती करते है। हमारे भीतरकी अनेक शक्तियों या कमियोके 


कारण हमें जीवनमे जो यश-अपयश मिलता है, अुसका कारण हम 
बहुत बार किसी बाह्य सत्त्ममें निहित शक्तिको मान लेते हैं, और 


अस बाह्य सत्त्वमे हम अपनी श्रद्धा वैशते है। फिर, बहुत वार जिन 
कायसि हमारी अुन्नति होती है, आन कार्योमे हम सारे जगतका 
कल्याण देखते है, जिसलिओ असे कार्योमें जगहितकी दृष्टिसे हमारी 
श्रद्धा दृढ होती है। जिसका ओक सुन्दर आुदाहरण हमें महात्मा 
टॉल्स्टॉयकी “तब करेंगे क्या?” पुस्तकमें मिलता है। मभनुष्यमें रही 
हुंओ दया और परोपकार-वृत्तिके पूर्ण विकासमे आअुसकी अुन्नति 
समाओ हुओ है। जब तक यह गुण पूर्णताको न पहुचे, तव तक मोक्ष 
चाहनेवालेको जिन वृत्तियोका विकास करनेकी स्वाभाविक प्रेरणा होती 
है। जिसलिओें दया और परोपकारके कामोमे आुसकी श्रद्धा बैठे बिना 
नही रह सकती। अुसके लिगे जिन वृत्तियोका पोषण आवश्यक होनेसे 
जिस पर वह दया या अपकार करता है, अुसका जिन कामेसे 
भला ही होगा, अऔसी असकी दृढ श्रद्धा जमती है। टॉल्स्टॉयके विपयमें 
भी जैसा ही हुआ था। परल्तु जब पूर्णताको पहुचनेके बाद ये गुण सहज 
स्वभावका रूप ले लेते हे तब मालूम पडता है कि अपदगार स्वीकार 
करनेवाले आदमीका भला अन गुणोसे हुआ या नहीं, यह विश्वासके साथ 
नही कहा जा सकता। हम मानते है कि सत्कर्मसे दूसरोका हित होता 
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हैं; दूसरोका हित हो या न हो, परन्तु सत्कर्म करनेवालेकी तो 
अुन्नति होती ही है और दूसरोको आअतने समय तक सन्‍्तोष मिलता 
है। लेकिन जैसे किसीके दियासलाओ मागने पर दियासलाओ देनेमें 
हमें कोओ परोपकार करनेका भान नहीं होता, आअुसी प्रकार बडेसे 
वडा दान करनेमें भी हमे कोओ विशेषता न लगे, असा जब तक 
सद्युणोका विकास न हो तब तक हममें यह श्रद्धा वनी रहती है 
कि सत्कर्मसे दूसरोका हित होता है। ये सव अबूरे अवलोकनके 
परिणाम हूँ। 
दूसरा अुदाहरण लीजिये। मूर्तिकों अपने भिष्टदेवकी स्मृतिको 
जाग्नत करनेवाल्ा और जिस तरह ध्यानाम्यासमें सहायता करनेवालरूा 
सावन समझना श्रद्धा है। मूर्तिकि कारण पवित्रता और पृज्यताका 
जो भाव अत्पन्न होता है, अुसका कारण अुसके साथ जुड़ी हुआ खमिप्ट- 
देवकी स्मृति है। जिस प्रकार आस मूर्तिके प्रति आदर और भक्तिका 
भाव अत्पन्न हो यह आचित है। लेकिन मूर्तिके वारेमें मनुष्यके 
भावोकी कल्पना करके आुसकी अपचार-विधि करना, सर्दीसि बचानेके 
लिमे अुसे रजाओ ओढाना, ग्र्मसि बचानेके छिझ्रे चन्दनकी अर्चा 
लगाना, भूख-प्यासके वश होनेवालोी मानकर असे भोग छगाता 
-- जिन सवमसे भकक्‍्तिनिप्ठा है, जिससे जिनकार नहीं किया जा 
सकता। लेकिन यह भक्ति सदोप श्रद्धासे प्रेरित है। जो धर्म मूर्तिमें 
नही है, प्रकृतिके नियमसे मूर्तिमे हो नहीं सकते, ओअुनका मूर्तिमें आरोपण 
करके यह पूजा होती है; और अुसके द्वारा जो चमत्कार अनुभव 
किये जाते मालूम होते है, अुनमें किसी प्रकारका अधूरा अवलोकन 
होता है। 
के जिसी तरह गाघीजीने खादीके वारेमे कुछ छोगोकी सदोष 
श्रद्धाका निपेव करते हुओ बताया था कि खादीमें देशका वन वचानेकी 
शक्ति है यह श्रद्धा ठीक है, लेकिन जैसा मानना सठोप श्रद्धा है 
कि असमे चरित्रको शुद्ध करनेकी कोमी विशेष शक्ति है। खादीका 
स्वदेणी घर्मके साथ सम्बन्ध होनेके कारण और सब धर्मोका अन्तर्म 
चरित्र-शुद्धिक साथ सम्बन्ध होनेके कारण जब तक खादीमें नवीनता 
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मारूम हो और स्वदेञ-प्रेमके कारण अुसकी महिमा समझमे आती हो, 
तब तक सभव है आअुसका चरित्र पर भी अच्छा प्रभाव पडे। लेकिन 
यह परिणाम अंत्पन्न करना खादीकी अगभूत प्रकृति नहीं है। अपर 
बताओ हुओ मूर्तिकी पूजानिष्ठामें और खादीमे रही चरित्र-शुद्धिकी 
निष्ठामें प्रतिविम्बको बिम्ब माननेका अधूरा अवलोकन है। मनुष्यके 
भीतरकी आध्यात्मिक अुन्नति करनेकी वलवान जिच्छा कोओ निमित्त 
या आलम्बन खोजती है, और मूर्ति या खादी यह निमित्त अयवा 
आलम्बन बन जाती है। जिसकी वदौलत चित्तका विकास बडी 
तेजीसे होने लगता है। जिस परसे मनुष्य अिस आलम्बन या सहारेको 
ही चित्तका विकास करनेवाला मानता है। 

अघूरे अवलोकनसे जिस प्रकार सदोष श्रद्धा जुत्पन्न होती है, 
अुसी प्रकार कभी कभी योग्य पदार्थ्में भी अश्वद्धा रहती है, और 
जिसे असी अश्वद्धा न हो, अुस पर अधघश्रद्धाका दोप लगाया जाता 
है। आदाहरणके लिओ, श्रद्धाकें बलकों ही छीजिये। कोमी मनुष्य 
आग पर चल सकता है, जैसा माननेसे वहुतेरे लोग जिनकार करेगे। 
किसीको असा करते देखें भी तो यह मानेगें कि वह पावमें कोओ 
दवा लगाता होगा या दूसरी चालाकी करता होगा, और जो लोग 
जिस वात पर श्रद्धा रखते है आओन्हे अधश्रद्धालु कहेगे। अवलोकनके 
अभावमें हठयोगकी, तत्रविद्याकीा और मत्रविद्याकी अनेक शक्तियोके 
बारेमें जिस प्रकार अश्रद्धा रखी जाती है, और अनमें श्रद्धा रखने- 
वाले अधश्रद्धालु माने जाते है। 

अैसी अश्वद्धायकों हमेशा दोषरूप नहीं माना जा सकता। कोओी 
भी मनुष्य जब तक स्वय अनुभव न कर ले, तव तक किसी वस्तुमे 
श्रद्धा न रखनेका अुसे अधिकार है। ओअुसके द्वारा दूसरों पर 
लगाया जानेवाला अधश्रद्धुा आरोप यदि गलत हो, तो अवलोकन 
कराकर अुसकी गलती दूर की जा सकती है। फिर, वहुत वार जैसा 
होता है कि जिस पर मनुष्य अधश्रद्धाका दोप लगाता है, वह सचमुच 
ही अधश्रद्धाल होता है। जिसलिओे यह भी हो सकता है कि श्रद्धा 
रखनेवालेकी श्रद्धाके पीछे कोओ भी अवलोकन या अनुभव न हो। 
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भूतयोतरि जैसी चीज वास्तवमे हो, और अुसका अनुभव कर चुके छोग 
आुसमें श्रद्धा रखे, तो हो सकता है वह अधश्रद्धा न हो। परन्तु मुझे 
यदि जैसा कोओ अनुभव न हुआ हो, किसी अनुभवी और विद्वास- 
पात्र मनुष्यसे असे अनुभवके बारेमें मैने विस्तृत जानकारी भी हासिल 
न की हो, परल्तु केवल लोकज्ञानके रूपमे ही मै अुस पर श्रद्धा रख, 
तो जिस श्रद्धाका विषय सच्चा होने पर भी अुसके बारेमें मेरी 
दृष्टि अधश्रद्धावाली ही मानी जायगी। 


कओ बार अधश्चद्धाका अक लक्षण यह होता है कि अधमश्रद्धालु 
मनुष्य दुनियामें दो शक्तियोका अस्तित्व मानता है . (१) प्राकृतिक 
शक्तियोका, और (२) प्रकृतिके नियमोसे परे, प्रकृतिके नियमोकों तोड 
कर घटनाओको जन्म देनेवाली दैवी शक्तियोका। प्रकृतिके नियमो और 
शक्तिका अधूरा ज्ञान होनेके कारण जो घटनायें समझमें न आ सकतनेवाले 
ढगसे घटती है, अनके बारेमे हमे चमत्कारकी निष्ठा होती है। जिसलिने 
अुन घटनाओंके प्राकृतिक कारण खोजनेकी झझटमे न पडकर हम 
यह मान कर सन्तोष कर लेते है कि कोओ दैवी शक्तिया अुन्हे 
जन्म देती है। अनुभवका कोओ भी विषय प्रकृतिके नियमोसे परे नहीं 
हो सकता, जिस श्रद्धा या निष्ठाका अभाव कुछ सदोष श्रद्धाओका 
कारण होता है। 

श्रद्धा और गुणका बहुत निकटका सम्बन्ध है। जिस क्षत्रियर्मे 
शौयेका गुण बलवान है अुसके लिओ जीवनको अत्यन्त प्रिय समझना 
या जिस वैश्यमें ओऔमानदारीका गुण बलवान है अुसके लिओ धनको 
अत्यन्त प्रिय समझना अशक्य है। जिसमें प्रेमवृत्तिका गुण बलवान है, 
असकी अहिसामे श्रद्धा होना स्वाभाविक है। जिसके स्वभाव ही 
सत्य भरा है, असे सत्यकी अपेक्षा दुनियाकी चीजोमें या कल्पनाओरमें 
कभी अधिक श्रद्धा हो ही नही सकती। 

परन्तु भावनावश होनेका और सदोप श्रद्धाका भी निकट सम्बन्ध 
है। भावनाकी भअुत्कठता श्रद्धाका पोषण करती है। परन्तु जहा भावनाके 
साथ विवेक या सावधानी जुडी हुओ न हो, जहा विकारकी तरह 
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भावना चित्त पर अधिकार कर लेती है, वहा वह अधश्रद्धाका पोषण 
करती है। भयभीत मनुष्य परछाओसे डरता है, झाडके ठूठको भूत 
या चोर मानता है। भयके साथ यदि थोडी सावधानी हो, तो वह 
परछाओ या झाडसे नहीं डरेगा, हा, साप या बाघसे जरूर डरेगा। 
निर्भया मनुष्य सरपे या सिहको साथ लेकर सोनेकी हिम्मत कर सकता 
है। लोभकी भावनाकी अआत्कटताके साथ यदि मैं विवेकी भी होअ, 
तो पैसा पानेके लिमे खूब मेहनत करूगा, मेरा लोभ कितना ही 
बलवान क्यो न हो, अपने मनका काबू मैं खो नहीं दूगा। परन्तु मुझमें 
यदि विवेकका अभाव हो और केवल लोभ ही भरा हो, तो में शेखचिल्ली 
बन जाअूगा। मनमे अत्पन्न होनेवाली तरगो या सपनोकों में सत्य मान 
बैठगा। दूसरे छब्दोमे यह कहा जा सकता है कि जिस तरह अघे 
मनुष्यका अर्थ है बिना आखका मनुष्य, अुसी तरह अधश्रद्धाका अर्थ 
है विवेकचक्षु-रहित श्रद्धा । 

जिस प्रकार कभी कभी आुचित श्रद्धा पर अधश्रद्धाका दोष लगाया 
जाता है, अुसी प्रकार कभी पूर्व-अद्धा पर भी यह दोष लगाया जा 
सकता है, अिसलिओ जमिन दोनोका भेद भी समझ लेना चाहिये। श्रद्धा- 
मात्रका अन्तिम प्रमाण और आधार तो अनुभव ही है। जिस भ्रकार श्रद्धा 
ओअक ओर तकंका अनुसरण करती है, अथवा श्रद्धा और तक॑ दोनो साथ- 
साथ चलते हैं, अुसी प्रकार दूसरी ओर वह अनुभव या बुढिके पहले 
आती है। भुदाहरणके लिओ, बालक खूब मेहनतसे विद्या सीखता है। 
विद्याके छाभका अुसे अनुभव नहीं होता। भुसने केवल कुछ तककंसे 
असके लाभकी कल्पना की है। यह तर्क सच्चा है, जिस श्रद्धासे वह 
विद्या प्राप्त करनेका प्रयास करता है। विद्या प्राप्त करके यदि अुसके 
लाभका अनभव करता है, तो विद्याके प्रति असकी श्रद्धा दृढ होती है, वर्ना 
खतम हो जाती है। जिसी प्रकार विज्ञानशास्त्री अपनी प्रत्येक खोजके 
लिओे परिश्रम करनेसे पहले तर्क द्वारा सत्यकी कुछ कल्पना करता 
है और फिर अस कल्पना पर श्रद्धा रखकर असका अनुभव करनेका 
प्रयत्न करता है। अुस अनुभवमें यदि वह सफल होता है, तो अुसकी _ अनभवमे यदि वह सफल होता है, तो असकी 
यह श्रद्धा सिद्धान्चका रूप लेती है । अँसी पूर्व-अ्रद्धा (अनुभवके पहले 
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रहनेवाली, कच्ची ” या कामचलाझू श्रद्धा) आवश्यक होती है। अुसके 
विना जीवनमें कोओ भी कार्य सिद्ध नहीं किया जा सकता। 


अपर अधश्रद्धाको सदोष श्रद्धा कहा है। परतु मेरे कहनेका यह 
अर्थ नही कि प्रत्येक सदोष श्रद्धा मनुप्यको नीचे ही गिराती है। पूर्व 
श्रद्धा और सदोष श्रद्धाके बीच यह भेद किया जा सकता है कि जब 
विशेष अवलोकन और अनुभव हमारी पूर्व-श्रद्धाको दृढ़ बनावे और 
सिद्धान्तका रूप दें तो कहा जा सकता है कि वह सच्ची श्रद्धा थी, 
जब विशेष अवलोकनसे पूर्व-श्रद्धाके प्रकारमें महत्त्वका परिवरतंतन हो जाय 
ओर असका स्वरूप बदल जाय, जब पूर्व-श्रद्धा गलत मालूम हो और 
असका स्थान नअओी श्रद्धा ले ले, तो माना जायगा कि वह सदोष श्रद्धा 
थी। पूर्व-अरद्धा सदोष है या सच्ची, यह अन्नतिके लिये महत्त्वकी चीज 
नही है। महत्त्वकी बात तो यह है कि अुसके साथ अवलोकन करने 
और अनुभव प्राप्त करनेकी वृत्ति--- विवेक --- है या नही। वह न हो 
तो वादमे सत्य सिद्ध होनेवाली श्रद्धा भी अुसके लिओे अधघश्रद्धा है 
और असत्य सिद्ध होनेवाली श्रद्धा भी अधश्रद्धा है। 

यह विचारसरणी यदि निर्दोष हो, त्तो अिसमें से नीचेके नियम 
सामने आते है 

१. गुण और श्रद्धाका निकट संबंध है। 

२ गुणकी अआत्कटता श्रद्धाका पोषण करती है, परतु भावतता- 
वशता -- अर्थात्‌ विवेकहीन भावना --अंघश्रद्धाको जन्म देती है। 

३ श्रद्धा प्राणीके चित्तका स्वभाव ही है, मिसलिओं श्रद्धाका 
अभाव कभी सभव ही नहीं होता। अत अश्वद्धाका अर्थ है श्रद्धाकी 
कमी या दूसरे किसी विषयमें श्रद्धा 

४ मतभेदकी जड है श्रद्धाभेद और श्रद्धाभेदकी जड है गुणभेद। 
केवल दलीलोंसे गुणभेद नही टठाला जा सकता और जिसलिओ मतभेद 
भी नही टाछा जा सकता। श्रद्धाका पोषण करनेवाला गुण निर्माण हो 
सके जैसा अनुभव करा दिया जाय तो ही मतभपेदको दूर करनेकी 
दिद्ञामें कदम आअठाया जा सकता है। 
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५ श्रद्धा मनुष्यके व्यक्तित्वको स्पप्ट करनेवाली चीज है। 
सत्त्वानुरूपा सर्वस्य श्रद्धा भवति भारत। 
श्रद्धामयोज्य पुस्पो यो यच्छुद्ध स भेव स ॥॥“(गीता १७-३) 

६ सदोष श्रद्धाका अर्थ है अधूरे अवलोकनवाली श्रद्धा, और 
अघश्रद्धाका अथें है गवलोकनका अभाव होते हुमे तथा अनुभव 
प्राप्त करनेकी वृत्तिके विना रखी गओ श्रद्धा। किसी पदार्थमें प्रकृतिगत 
घमसे भिन्न या अुनके अतिरिक्‍त दूसरे धर्मोका आरोपण, अथवा दैवी 
शक्तिका आरोपण, या ओक शक्तिका दूसरी शक्तिके रूपमे अवलोकन 
और ग्रहण आदि सदोप श्रद्धाके कुछ लक्षण है। 

७ श्रद्धाके दो विभाग हैं कच्ची या अनुभवसे पहलेकी श्रद्धा 
और पक्‍की या अनुभवसे दुृढ बनी हुओ श्रद्धा। 

८ पूर्व-श्रद्धाका फल सिद्धान्त हैं, जिसलिओ श्रद्धाका विषय अनु- 
भवसे सिद्ध हो, तभी श्रद्धा कसौटी पर खरी आतरी कही जा 
सकती है। 

९ तर्कंशक्ति श्रद्धाकी वकील है और अुसका समर्थन करनेका 
प्रयत्त करती है । परतु वह वुद्धिके आगे चलती हैँ और अुसकी ओर 
अनुभवको ले जाती है। 

१० श्रद्धाकी शुद्धिका अर्थ हैं किसी भी विपयमे रहनेवाली 
अघश्रद्धाको तथा अयोग्य विपयमें रहनेवाली श्रद्धाको दूर कर दिया जाय, 
सदोप श्रद्धाको सुधारा जाय और योग्य विषयमे श्रद्धाको वैठाया जाय । 
श्रद्धाकी बुद्धि अुन्नतिकारक है; अश्रद्धा या अवश्रद्धा जुन्नतिकारक 
नही है। 

..._ # है भारत, प्रत्येक मनुप्यकी श्रद्धा अपने अपने सत्त्व --- भावना 
और वुद्धि--के अनुसार होती है। मनुप्यमात्र मूतिमान श्रद्धा ही 
है। जैसी जिसकी श्रद्धा होती है, वैसा ही वह वनता है। 
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विकासके प्रकार 


शिक्षाशास्त्री बार बार कहते है कि शिक्षाकी योजना जिस 
प्रकार की जानी चाहिये कि जिससे बालककी शक्तिया खिले, आअुनका 
विकास हो। जिसके लिओ यह भी सुझाया जाता है कि बालकको हमारे 
विचारोसे पढानेका प्रयत्त न किया जाय, बल्कि जिस बातका पता 
लगाया जाय कि असमें क्‍या पढनेकी शक्ति है, और फिर वही 
असे पढाया जाय। 


जिस कथनमे ओकतरफा सत्य है। अिसलिओ जीवनके विकासका 
अर्थ क्या है, जिसका थोडा विचार करना आवश्यक माल्म होता है। 

आमके जिस पेड परसे पाव भर वजनका ओेक ओक फल अआतरता 
हो, अुस परसे दुगुनें वजनका फल अआतरे जिस तरह असे सुधारता 
आमका अओक प्रकारका विकास है। 

असका गृदा बढाकर गुठछी छोटी करना दूसरे प्रकारका 
विकास है। 

असके अेक सेर रसमे पाच प्रतिशत मीठा तत्त्व हो, तो अुसके 
बजाय सात प्रतिशत मीठा तत्त्व करना असका तीसरे प्रकारका विकास है। 


जिसी तरह हम प्राणियोके विकासका विचार करे। कीडेकी अत्यन्त 
बडी आवृत्ति सर्प कही जा सकती है, विल्लीकी बडी आवृत्ति बाघ 
है। जिस तरह कीडे और विल्लीके बनिस्वत साप और बाघका विकास 
अधिक हुआ है। दोनोके अवयव, स्वभाव और बल ओक ही प्रकारके 
हैं। लेकिन दोनोका खूब विकास हुआ है। कीडे और बकिल्लीके प्रत्येक 
अगकी वृद्धि होनेसे वे साप और बाघ बने जैसा कहा जा सकता है। 
यह अओेक प्रकारका विकास है। 

साप वहुत बडा और बलवान प्राणी है; कीडी बहुत छोटा और 
कमजोर प्राणी है। परतु कीडीके जो अगर प्रकट रूपसे फूटे है, वे सापके 
नही फूटें। कीडी पावसे चलनेवाला प्राणी है, साप पेटके बल चलते- 
वाला प्राणी है। साप बडा हुआ, परतु कीडा ही बना रहा, कीडी 
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छोटी रही, परतु कीडेकी दशाको छोडकर दूसरी जातिके प्राणीकी पक्तिमें 
मिल गओऔ। असने वजन ढोनेकी शक्ित प्राप्त की है, साथ, मिलकर 
काम करनेकी शक्तित प्राप्त की है और समाज बनानेकी शक्ति प्राप्त 
की है। आअसमें घर बनाकर रहनेकी और अन्नका सग्रह करनेकी वृत्ति 
है। सापमे जैसा कुछ नहीं है। जिस तरह बल और शरीरकी दृष्टिसे 
सापके सामने कीडीकी कोओ बिसात नहीं है, फिर भी अनेक गुणोकी 
दृष्टिसि कीडी सापसे अधिक विकास पाया हुआ प्राणी है।जिस तरह 
कीडीका विकास भिन्न प्रकारका है। 

अब तीसरे प्रकारका विकास ले। हाथीने अपने प्रत्येक अगको 
बढाया है, परतु असने दो दातो और नाकको लवा बनानेमें तो कोओी 
ह॒द ही नही रखी है। खडे खडे ही जमीन तक पहुचनेवाले दात और 
नाक दूसरे किसी प्राणीने नहीं बढाये। जिसके विपरीत, साधारण बडे 
प्राणियोमें मनुष्ययी नाक और दात अत्यन्त छोटे है। यदि शरीरकी 
स्थूलतासे तथा दात और नाकके बल और लम्बाअआसे विकासका नाप 
निकाला जाय, तो हाथी बहुत विकसित प्राणी माना जायगा। 

हाथीके सामने बदर राक्षसके सामने बौने जैसा लगता है, परतु 
हाथी चाहे जितना बडा हो, तो भी वह सीधा नहीं बैठ सकता। 
अगले दो घुटनोका आधार असे लेना ही पडता है। असके पाव थे 
जैसे होते है, परतु किसी चीजको पकडनेके लिओ असकी अगुलिया 
बेकार होती है। बन्दर सीधा बैठ सकता है, दो पावोसे चर सकता 
है और अगुलियोका अपयोग कर सकता है। जिस तरह बन्दरका 
विकास हाथीसे भिन्न प्रकारका है। 

गाय-भैसकी दूध धारण करनेकी शक्ति कितनी वढी हुओ है ” और 
गाय अपने बच्चे पर जो हेत और ममता रखती है, अुसने कहावतका 
रूप ले लिया है। फिर भी गाय दूसरी किसी गायके बछडे पर ममता 
नही रख सकती, अुसे मारने ही दौडती है। अगर भूलसे दूसरी गायका 
बछडा असका दूध पीने चला जाय तो वह असे लात मारती है। 

कुत्ते अपने छोटे बच्चोके साथ खेलते है, अऑन्हे प्यार करते हं। 
बड़े कुत्ते आपसमें लडते हैं, लेकिन छोटे बच्चोको प्राय. नहीं छेंडते। 
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अेक बडा कुत्ता दूसरे बडे कुत्तेको कोओ चीज खाने नहीं देता, अससे 
छीन भी, लेता है। लेकिन खुद भूखा हो तो भी वह छोटे वच्चोंके 
भागको नही छुता। 

बन्दर मिससे भी आगे बढे हुओ हैं। हम जिस तरह दूसरोके 
बच्चोको खेलानेके लिओे लेते है, गोदमें अुठाते है, जुसी तरह बन्दर दूसरे 
वानर-वच्चोको खेलाते है, अठाते हैँ, छातीसे लगाते हैँ और कोजी 
वच्चा अपनी मासे अलग पड गया हो तो अुसे मांके पास पहुचाते 
हैं। यह पाचवे प्रकारका विकास है। 


कहा जाता है कि जुतुरमृगंने मेल ट्रेव जितनी दौड़नेकी 
शक्ति वढाओ है। अुसके पल केवल शोभा वढानेवाले होते हैं, और 
जिसीलिओ असके नाशके कारण वनते हूँ। चिडियाके पाव और पंख 
दोनो कमजोर होते है, फिर भी चिडियाके पख शजुतुरमुगंके पखोकी 
तरह निकम्मे नही हो गये हैं। शुतुरमुगंने अपनी ओक खिन्द्रियकी अपेक्षा 
की है और दूसरी जिन्द्रियको वलवान वनाया है। यह छठे प्रकारका 
विकास है। 

अब हम मनृष्यका विचार करें। 

सुतार और लहारकी भुजायें वलवान होती है और हरकारेके 
पाव बलवान होते हैं। समुद्र से भोती निकालनेवालेमे सास 
रोकनेकी जवरदस्त ताकत होती हैं। मोती पिरोनेवालेकी आखें तेज 
होती ह। सुनारकी छोटेसे छोटे वजनको पहचाननेंकी शक्ति बढी हुओ 
होती है; और कुशल गस्त्र-चिकित्सकमें वारीक कारीगरी करनेवाले 
सुतार, लुहार, सुनार, दरजी सवकी गजक्ति होती है। वारीक कारीगरी 
करनेवालोमें शस्त्र-चिकित्सक जायद सबसे विकसित कारीगर कहा 
जा सकता है। स्थूल स्तायुवलमे पहलवानोका विकास हआ होता 
है। गवेये, हलवाज, गवी, चित्रकार, तीरदाज आदि लोग भिन्न भिन्न 
ज्ञानेंद्रियोकी शक्ति काफी वढा लेते हैं। 

बेकनर्में किसी भी विद्याको समझ लेनेकी महान अविति थी। 
टॉल्स्टॉयमे काल्पनिक कहानिया रचनेकी अदुभुत शक्ति थी। रवीद्ध- 
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ताथ, शेक्सपियर आदिकी कल्पनाशक्ति असाधारण कही जायगी। 
राजचन्द्र/ की स्मरणशक्ति अनोखी थी। 

बेकन अत्यन्त बुद्धिमान था, लेकिन यह माना गया है कि असमें 
प्रामाणिकताकी वृत्तिका विकास नहीं हुआ था। औरणगजेब घधर्मनिष्ठ 
माना जाता था, परतु पितृभक्ति और बन्धुप्रेमका असमें अभाव था। 
असकी तेज बुद्धि कपटके रास्ते ही चलती थी। युरोपके अनेक कवि 
अत्यन्त अुच्च कोटिके माने जाते है, परतु भुनमे पत्नीत्रतके विचारका सपूर्णे 
अभाव पाया जाता है। भारतके अनेक पुरुष वेदान्तके विषयमें निपुण 
माने गये है, परतु अनमें नैतिक चरित्रके विकासका अभाव था। 

रामकृष्ण परमहस और तुकाराममें ओऔरवरके अनुरागकी वृत्तिका 
अपार विकास हुआ था, परतु वे बेकन जैसे समर्थ विद्वान नही माने 
जा सकते। महावीरकी भूतदया पराकाष्ठाको पहुची हुओ थी। बुद्धके 
मानव-प्रेमका कोओ पार नहीं था। 

मनृष्ययो छोडकर दूसरी किसी ओक ही जातिके प्राणियोके 
विकासका नियम लगभग ओकसा होता हैं। किसी बिल्लीके अमुक 
अवयव जितने विकसित होगे, अतने ही दूसरी सारी विल्लियोके भी 
विकसित हुओ मालूम होगे। किसी बिल्लीके अगले पजे मजबूत और 
किसीके पिछले मजबूत, जैसा नहीं होगा। यह भी नही होगा कि 
किसी बिललीकी पूछ लूवी तो किसीकी मूछ लबी है। 

मनुष्य-जातिमें विविधताका कोओ पार नही है। सारे मनुष्योके 
सारे अवययोमें अकेसा बल नहीं होता। किसीका दाहिना हाथ बहुत 
मजबूत होता है, तो किसीका बाया। किसीके पाव मजबूत होते है, 
किसीकी अगुलिया, तो किसीकी भुजायें। कोओ मोटरको रोक सके 
जितना बलवान होता है। किसीकी बुद्धि तेज, किसीकी भावनाये तेज 
तो किसीकी कल्पनाशक्ति तेज होती है। कोओ शब्दोसे चित्र अकित 
करनेवाला होता है, तो कोओ तूलिकासे | कोओ अूची कोटिका सत्यनिष्ठ 


* बम्बअऔके अक शतावधानी, जिन्होंने अपनी धाभमिक और 
आध्यात्मिक वृत्तिके कारण गावीजीके प्रारभिक जीवन पर बहुत 
असर डाला था। “आत्मकथा में गाघीजीने जिनका परिचय दिया है। 
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होता है, तो कोजी जबरदस्त ठग । किसीमे बेहद लोभवृत्ति है, तो किसी में 
बेहद अुदारता। कोओ क्रोधकी मूर्ति है, तो कोओ दयाकी मूर्ति। रूप, रग, 
आकृति, वजन, बल, स्फूर्ति (आएक्षा7655), अवयव, हड्डिया, स्वनायु, 
ज्ञानतंतु, कल्पनाशक्ति, विचारशक्ति, ग्रहणशक्ति, स्मृति, विकार, 
जुभ वृत्ति, अशुभ वृत्ति आदिमे जो प्रकृति जन्मसे प्राप्त हुज हो, असमें 
वृद्धि करना ही यदि विकास बव्दका अर्थ, समझा जाय, तो विशेष 
चरवीवालेका और चरवी बढाना, बडी हड्डियोवालेका अआन्हें और बडा 
करना, ओक मोटर रोक सकनेवालेका दो मोटरें रोकना, ओेक कविता 
रचनेवालेका अनेक कविताये रचनेकी शक्ति प्राप्त करना, अक भाषा 
सीखनतेवालेका अनेक भाषाये सीखना, थोड़े क्रीधीका अधिक क्रोघी 
बनना, थोडे लोभीका बहुत ज्यादा लोभी बनना, चोरनेकी वृत्तिवालेका 
असीमे प्रवीणता प्राप्त करना, झूठ वोलनेकी वृत्तिवालेका विना प्रयास झूठ 
वोल सकनेकी जक्ति वढाना--यह सब विकास ही माना जायगा । 

लेकिन स्पष्ट है कि यदि विकासका केवल अितना ही अर्थ किया 
जाय, तो अुसके अलटे परिणाम आयेंगे। 

अपरके विवेचनसे मालूम होगा कि विकास छ प्रकारका हैं। 
विकास स्थूछ और सूक्ष्म दो प्रकारका हो सकता है। स्थूल विकासका 
अर्थ है किसी भी मूल शक्तिका स्वरूप कायम रहते हुओ अुस 
शक्तिमें वृद्धि होना; सूक्ष्म विकासका अर्थ है अुस शक्तिका किसी 
दूसरी जातिकी जतक्तिमें रूपान्तर होना। 

(१) जिस प्रकारके स्थूल विकासोमें पहला कद-विकास माना 
जा सकता है। जैसे, बिल्ली और कीडेकी तुलनामें वाघ और सापका 
विकास। जो अवयव, स्वभाव आदि बिल्ली और कीडेमे है, वे ही 
वाघ और सापमें हैं। लेकिन प्रत्येकका कद बडा वना हुआ है। 

(२) दूसरा विकास अवयवोका होता है। अूटकी गर्दन खूब 
बढी हुओ होती है। दूसरे प्राणियोकी तुलनामें हाथीकी नाक और दात 
असाधारण हरुम्बे होते है। वन्दरकी पूछ लवी होती है। वन्दर और 
मनुष्यकी अगुलिया भी लूवी कही जायगी। खरगोशके कान लवबे होते 
हैं। बगलछेकी चोच छवी होती है। अलग अरूण घवा करनेवाले छोगोकी 
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ध्ेमें काम आतनेवाली कर्मेन्द्रियो या ज्ञानेन्द्रयोके कद बढ़े हुअ होते 
है। यह जिन्द्रियोका स्थूल विकास कहा जा सकता है। 

लेकिन चीलकी निगाह तेज होती है। मकडीकी स्पर्शशक्ति तेज 
मानी जाती है। खरगोशके कान तेज होते हैं। कुछ प्राणियोकी श्राण- 
शक्ति तेज होती है। पोपटकी वाणीमें विशेषता होती है। घोडें और 
शुतुरमुगगंके पावोमें विशेष बल होता है। जिस तरह अवयवोके स्थूछ 
कदमें नहीं, बल्कि अुन अवयवो द्वारा बल दिखानेकी शक्तिमें वृद्धि 
होना जिन्द्रियोका सूक्ष्म विकास कहा जा सकता है। 

(३) चीटी और पतग पहले अडेसे से जिल्लीका और जिल्लीमें से 
परिवर्तत पाकर चीटी और पतगका रूप लेते है। मेंढक, पक्षी, मनुष्य आदि 
प्राणियोमें जिससे भी अधिक परिवतेन होते है। कुछ परिवतेन अडेमें 
या गर्भमें होते है, कुछ बाह्य जगत्‌मे होते हैं, कुछ अग नप्द हो जाते 
हैँ, कुछ नये आते है। जिस तरह स्थूरू रूपमें परिवर्तन होता है। 

मनुष्यकें स्वभावमें भी जैसा अदभुत परिवर्तत होता है। वह 
चोरसे साधु बनता है, जड्से बुद्धिमान बनता है; अआपद्रवीसे शान्त बन 
जाता है, अतावलेसे गभीर बनता है। जिस तरह प्रत्येक बालक पूर्वजोके 
शरीरोमें हुओ रूपान्तरके क्रमसे गृजरता है, भुसी श्रकार पूर्वजोके स्व- 
भावके रूपान्तरका क्रम भी प्रत्येक बालक कम या अधिक समयके लिखे 
बताता है। माता-पिताके बचपनके दोष आअुनकी बडी अुम्नमे सर्वेथा दूर हो 
चुके हो, तो भी वे बालकमे कुछ समय तक वैसे ही दिखाओ देते हैं। 

शरीर और स्वभावके असे परिवर्तत स्थुल या सूक्ष्म परिवर्तन 
--- विकास --- कहे जा सकते है। 

(४) चौथा विकास आयुकी मर्यादाका है। सामान्यत विभिन्न 
प्राणियोकी आयु-मर्यादा निश्चित होती है। आअतने समयमे ये ग्राणी 
बाल्यावस्था, युवावस्था और वृद्धावस्थाके खेल पूरे कर जाते हैं। 
अलरूग अरकूग कारणोंसे यह मर्यादा कम-ज्यादा होती है। 

(५) गाय और भैसकी खुराक और अआनके पारूनका तरीका 
ओअकसा ही होता है। भैस ज्यादा ताकतवर दिखती है, फिर भी 
गाय चचल और तेजस्वी तथा भैस जड मालम होती है। तालीम 
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पाये हुओ कुत्ते और जगली कुत्तेके तेजमें भेद होता है। सुसस्कारी और 
कुसस्कारी मनुष्यके तेजमें भेद होता है। बन्दरके हाथ-पाव मनुष्यके 
हाथ-पावसे बहुत छोटे, पतले और नाजुक मालूम होते है, फिर भी 
वह अनसे जिस तरह काम लेता है मानो वे फूटबॉलकी तरह हवासे 
भरे हुओ हो। मनुष्य जितनी चपरूता नही दिखा सकता। कोओ मनुष्य 
पतला दिखता है, परतु मोटे मनृुप्यको हरा सकता है.। यह बताता है कि 
आअसके शरीरके तत्त्व मोटे मनुष्यसे अधिक शुद्ध हैं। अपर कहा जा चुका 
है कि जिस आमके सेरभर रसमें से पाच प्रतिशत मीठा तत्त्व मिलता 
हो, अुसमे असा सुधार करता कि सात प्रतिशत मीठा तत्त्व मिले, यह 
ओेक प्रकारका विकास है। अुसी तरह शरीर या अआिन्द्रियोके कदमें 
फर्क न पडने पर भी अनके तत्त्वोकी शुद्धि बढे और अुससे शरीरकी 
या चित्तकी शक्ति बढ़े, तो यह पाचवे प्रकारका विकास है। अिसे 
तेजविकास या प्राणविकास कहा जा सकता है। 

(६) कुत्ते और घोडेमे स्वामिभक्तिकी भावनाका विकास हुआ 
हैं, चीटी, मधुमक्खी आदिसे समाज-रचना और अद्यमशीरूताकी भावना 
विकसित हुओ है, और सापमें वेरकी तीक् वृत्ति है, असा कहा जाता 
है। कुछ पक्षियोमें सुन्दरताकी असाधारण दृष्टि होती है। मनुष्योको 
देखे तो किसीमे ह्वेपवृत्ति वलवान होती है तो किसीमें प्रेमवृत्ति, 
किसीमे झूठी बातें वनानेकी अजीब करामात होती है तो किसीमे अत्यन्त 
सत्यनिष्ठा, कोओ पराक्रमी होता है तो कोओ कायर, कोओ अंदार है 
तो कोओ कजूस। मिस तरह विविध गुणोका विकास हुआ दिखाओ देता 
है। जिसे भावना-विकास या गुणविकास कहा जा सकता हैं। 

अब हम जिसकी चर्चा करेगे कि क्षिन छ प्रकारके विकासोमे 

« किस प्रकारका कितना विकास मनुष्यके लिझे वाछनीय जीवन-विकास 
माना जायगा। 

जिसका हम अनुक्रमसे विचार करे। 

(१) कद-विकास -- मनुष्य कितना अूचा और मोटा हो सकता 
है, भिसकी किसी प्रकारकी मर्यादा होनी ही चाहिये, जैसा माननेका 
कोओ कारण नहीं। परतु प्रत्येक युग और देशके छोग अपने समयके 
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लिओ ओक खास कदको ठीक मानते है, अुससे कम या ज्यादाकों ठीक 
नहीं समझते। बहुत अूचे मनुष्यको ताड-जैसा कहकर, बहुत ठिगनेकों 
वौना कहकर, बहुत मोटेको हाथी जेसा कहकर और बहुत दुबले-पतलेको 
बासकी अपमा देकर हमने कदके प्रमाणकी अमुक मर्यादा बना छी है। 
आअतने कदकों पहुचना हम सबके लिओ वाछनीय समझते है और शअुतने 
कदको आस युग और देशके लिओ काफी मानते है। अुससे अूची 
मर्यादाको सारी जाति पहुचे तो अुसे बुरा नहीं मानते, परतु ओकाघ 


व्यक्तिका जिस विद्यामें अपवादरूप विकास आदश नही माना जाता। 
जिस तरह कद-विकासकी मर्यादा वध चुकी है। कद-विकासकी दृष्टिसे 


जीवन-विकासका अर्थ हमने निश्चित किया है --- भुस बधी हुओ मर्यादा 
तक पहुचना। कद-विकासकी मर्यादा न बाधना और असे अमर्यादित 
रूपमें बढानेके लिओे अपना सारा पुरुपार्थ लगा देना किसीको ध्येयके 
रूपमें स्वीकारने जैसा नहीं लगता। 


(२) अब अजिन्द्रिय-विकासका विचार करें। मनृष्यकी प्रत्येक 
अिन्द्रिके विकासकी कोओ सामान्य मर्यादा निश्चित नहीं की जा 
सकी है। अत्यन्त नाटा या अत्यन्त अूचा कद जिस तरह अच्छा 
नही लगता और मजाक आडाकर असके प्रति अनादर दिखाया जाता हैं, 
वैसा सारे जिन्द्रिय-विकासके लिओे नहीं है। शरीरके अवयवोके कदके 
लिओ --- भिन्द्रियोके स्थूल विकासके लिओ --- अमुक मर्यादा अवश्य मानी 
ग़जी है। गरदन, अगुलिया, आखें, कान, नाक आदि वहुत लरवे या 
बहुत छोटे हो, तो अुनकी टीका की जाती है। परतु जिन अजिन्द्रियोकी 
शक्तिके लिओे कोओ मर्यादा नही तय की जाती। शक्तिकी दृज्टिसे 
अनका असाधारण विकास आदरपात्र माना जाता है। पहलवानकी 
कुक्ती लडनें, मोटर रोकने, भारी वजन छाती पर अआठाने या साकल 
तोडनेकी शक्ति, निशानेबाजकी आखोकी तेजी, ग्रायक या वकक्‍ताका 
आवाज पर प्राप्त किया हुआ अधिकार, कवि या नाटककारकी अतिशय 
कल्पनाशक्ति, शतावधानीकी अद्भुत स्मरणशक्ति, वकीलकी तकंशक्ति 
और वैज्ञानिककी अवलोकन-शक्ति जितनी अधिक हो आतनी वाछनीय 
समझी जाती है । और जिस कारणसे साधारणत यह माना गया है कि 
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वालककी जिस जिन्द्रियी शक्तिमे विशेपताकी ओर जानेका झुकाव 
मालम होता हो, असीको प्रोत्साहन देना ठीक है। 

मेरी नम्र रायमे जिस मान्यता पर तीन दृष्टियोसे विचार किया 
जाना चाहिये। ४ 

साधारणत हमारा यह खयाल होता है कि हममे अनेक प्रकारकी 
स्वतत्र शक्तिया है, अलग अछूग कर्मेन्द्रयोकी शक्ति या अलग अलग 
ज्ञानेन्द्रयोकी शक्ति ओक-दूसरेसे स्वतत्र है, कर्मेन्द्रयों और ज्ञानेन्द्रियोकी 
शम्ति ओक-दूसरेसे स्वतत्र है, ज्ञानेन्द्रयो और अन्त.करणकी शक्ति 
अेक-दूसरेसे स्वतत्र है। अन्त करणकी कल्पनाशक्ति, स्मृतिशक्ति, तर्क- 
गक्ति आदि अओक-दूसरेसे स्वतत्र है। अिसलिओे अकका अधिक विकास 
करनेसे दूसरी किसी वाहरी या भीतरी जिन्द्रिके कुठित होनेका भय 
रखनेकी जरूरत नही। 

यह खयाल मुझे गलत मालूम होता है।* मुझे लगता है 
कि किसी ओक समयमें प्रत्येक मनुष्यके पास समग्र शक्तिका ओक 
निश्चित भडार होता है। हर मनुष्यका यह भडार कम-अधिक हो 
सकता है; जीवनके अकूग अलू्ग समयमें ओक ही मनुष्यका यह 
भंडार कम-अधिक हो सकता है। वचपनमें वढ़ सकता है, बुढापेमें 
घट सकता हैँ, वीमारी, भुखमरी वगैराके कारण घट सकता है। 
व्यायाम, प्राणायाम, अन्न, औपधि आदिसे वढ सकता है। यह ओक ही 
भडार अलग अलग भिन्द्रियोमे वटा हुआ होता है। यह बटवारा कम- 
ज्यादा अशमें हुआ रहता है। किसी मनुप्यकी ओक कर्मेन्द्रियमें अिसका 
वडा अश होता है तो किसीकी दूसरीमें। किसीकी कर्मेन्द्रियमे तो 
किसीकी ज्ञानेन्द्रियमें। किसीकी ओक ज्ञानेन्द्रियमें तो किसीकी दूसरी 
ज्ञानेन्द्रि्में। किसीकी ओक कर्मेन्द्रिय और अक ज्ञानेन्द्रियो आअुसका 
अधिक अग्य मिला होता है, तो किसीकी अन्तरिन्द्रयोकों अुसका विशेष 
अण मिला होता है। जिस समग्र भडारमें वृद्धि हुओ विना किसी ओक 

# झिस विपयमें मेरा अवछोकन पूर्णताको पहुच गया है, जैसा 
विव्वास न होनेके कारण मैं यहा निः्चयात्मक क्रियापदोका प्रयोग 
नहीं करता। 
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जिन्द्रियका अधिक विकास दूसरी किसी अिन्द्रियमें न्यूनता अआत्पन्न किये 
बिना नहीं हो सकता। जिसलिओं यदि किसीमे गानेकी या चित्र वनानेकी 
विशेष शक्ति हो और अपनी समग्र शक्तिके भडारमे वृद्धि हुओ बिना 
वह केवल अपनी जिस शक्तिकों ही बढावे, तो दूसरी किसी जिन्द्रिय 
या अन्त करणकी शक्तिमें कमी हो सकती है।* 

यह ओक बात हुकी। 

मनुष्यका स्वाभाविक झुकाव असा मालूम होता है कि असे भरे 
हुअमे अधिक भरना ज्यादा अनुकूल लगता है। जिसलिओे जीवनमें मालूम 
होनेवाले दूसरे दोषोको दूर करनेके आपायके रूपमें वह जैसा करता है 
और यह असे सुखपूर्ण लगता है। अुदाहरणके लिओ, मान लीजिये कि ओक 
मनुष्यकी समग्र शक्ति १०० तोला है। असमें से २५ तोले अुसकी 
आखोमें, २५ तोले अुसकी अगुलियोमें, २५ तोले कल्पनाशक्तिमें और 
वाकीके २५ तोले दूसरी कर्मेन्द्रियो, ज्ञानेन्द्रयो तथा अन्त करणमें हैं। 
अपनी आखो, अगुलियो और कल्पनाशक्तिको २५-२५ तोलेके बजाय 
३०-३० तोले देना अुसके लिओ आसान है, परतु वहा २०-२० तोलेका 
प्रवाह भेजकर दूसरी जिन्द्रियोकों १५ तोले ज्यादा देना अधिक कठिन 


* यह बात लिखनेके बाद शरीर-विज्ञान (7#५झं०7089) की 
औक पुस्तक पढनेसे मुझे मालूम हुआ कि आपरका कथन वेवुनियाठ नही है। 
शरीरशास्त्री मानते हैँ कि हमारे शरीरकी कुछ गाठें हड्डिया वढानेवाठी 
है, कुछ मास, चरवी, शक्ति आदि बढानेवाली हैं। अमुक आयु तक 
हड्डिया बढानेवाली गाठें जितनी खाअू होती हैं कि हम जो कुछ खाते- 
पीते है, अजुसका अधिक भाग ये गाठे ही चूस लेती हैं, यहा तक कि 
दूसरी गाठें भूखो मरती हँ। किसी किसी प्राणीको खुराक न मिलती 
हो, तो भी अुसकी हड्डिया बढती मालूम होती है। यदि अन्ममें से रस 
न मिले, तो शरीरमें जो थोडा-बहुत मास होता है, असे भी चूस कर 
ये गाठें हड्िया बढानेका काम करती है। भिसी तरह कुछ लोगोके 
सब रसोको चरवीमे वदलनेवाले भाग खूब क्रियाजील होते है, जौर 
कुछके दूसरे भाग। यही नियम जिस विषयमें भी लागू होता दिखाओी 
देता है। 


का 
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और विश्येप प्रयासके बिना असाध्य होता है। जिसलिओ अुसे २५के 
बजाय ३० तोले देना अधिक सुखकारक और विकास करानेवाला लगता 
है। जिस तरहका विषम वटवारा यह भान कराये विना नही रहेगा कि 
जीवनमे कुछ कमी है। लेकिन मनुष्यके जिस झुकावके कारण आसे जैसा 
लगता है कि यह कमी दूर करनेका अपाय ३० तोलेके वजाय ३२ तोले 
करनेमे है। जिस तरह मनुप्य अपनी अभिन्द्रियोके झुकावका अधिकाधिक 
आग्रहपूवंक अनुसरण करता है। वुद्धिमान मनुष्य मानता है कि 
मेरे जीवनमें मालूम होनेवाली कमी वुद्धिको ही ज्यादा कसनेसे पूरी 
होगी। कल्पताजील मनुष्य कल्पनामें अधिक रमता है। ध्यानी ध्यानमें 
रत रहनेका प्रयत्न करता है। पहलवान यह मानता है कि जीवनमें 
मालूम होनेवाला असतोष ज्यादा कुछ्ितिया लडनेसे दूर होगा। गायक 
गा-गा कर दुख मिटानेका प्रयत्न करता है। डॉक्टर किसी वुद्धिजीवीसे 
पढना बन्द करनेको कहता है, तो वह असे ज्यादा कठिन मालूम होता 
हैं, और वह असा मानता है कि जिससे तो में अुछटा जल्दी 
मर जाअूगा। यह्‌ वात कौन नही जानता? 

यह हुओ दूसरी वात। 

स्वाभाविक झुकावका पोषण करनलेके सिद्धान्तके पीछे यह खयाल 
है कि अनुकूल परिस्थितिया ही विकासके लिओ अपयोगी है। विकासके 
अपर वताये हुओ प्रकारोका विचार करनेसे मालूम होगा कि किसी 
विकासके लिओ अनुकूल परिस्थितिया जरूरी होती है, तो किसी विकासके 
लिओ असह्य न लछगनेवाली प्रतिकूल परिस्थिति या आघात आवश्यक 
होता है। किसी विकासके लिओ शक्तिका अपयोग हो जैसा श्रम 
करना आवशध्यक होता है। और किसी विकासके लिओ शक्तिके 
ख्चकों रोकना --असे सयममे रखनेकः प्रयत्त करना आवश्यक है। 
अेक छोटा बच्चा भी घोडेकों दौडा सकता है, परतु जअुसे रोकनेके 
लिओ होगभियार आदमीकी जरूरत पडती है। ट्रामका ब्रेक दवाते समय 
ही मालूम होता हैं कि असे चलाना कमजोर आदमीके बूतेका काम 
नहीं हैं। रेलगाडीकी पटरीका साथा वदलनेमें बहुत जोर लगाना पडता 
है। भुमी प्रकार जेक ही दिखामें बहते रहनेवाले जक्तिके प्रवाहको 
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रोककर दूसरी दिशामें मोडना कठिन है, लेकिन विकासके लिओ बहुत 
जरूरी है। 

यह तीसरी बात हुओ। 

गृुणविकास --- भावना-विकास -- का विचार करते समय भिन 
बातोका महत्त्व अधिक माहूम होगा। 


जिन तीन बातोका विचार करने पर यह जरूरी माहढूम होता 
है कि जिस तरह कद और जिन्द्रियोके स्थूल विकासकी मर्यादा वाधनी 
चाहिये, असी प्रकार जिन्द्रियोके सूक्ष्म विकासकी भी मर्यादा बाधनी 
चाहिये। में शरीरको बलवान बनाअगा। किस हद तक? हाथोको 
बलवान बनाअगा। कहा तक ? सास रोकनेकी शक्ति बढाअगा। किस 
दर्ज तक? में कानो और आखोको तेज बनाअूगा, वक्‍तृत्व-शक्ति 
प्राप्त करूगा, गानेंकी कलाका विकास करूगा, चित्रकला सीखूगा; 
तकंशक्ति, कल्पनाशक्ति और स्मरणशक्ति तेज करूगा। परतु सब कहा 
तक ? शरीर, जिन्द्रिया, अन्त करण सबका बलवान या तीत्र होना जरूरी 
है। परतु किसी अक अगके अपार बल या तीक्नतामें जीवनकी पूर्णता नहीं 
है। अपने देश, काल, जाति, वय, परिस्थिति आदिका ध्यान रखकर किसी 
अगका कहा तक विकास किया जाय, जिसकी कोओ सीमा तो होनी 
ही चाहिये। प्रत्येक गनुप्यमे कुछ अग्रोका दूसरे अगोसे अधिक विकास 
होगा ही। सुतारकी आखो, हाथो वगैराका विकास होगा ही। 
हरकारेके पाव अवश्य मजबूत व्ेंगे। केवल परिस्थितिके कारण ही 
अिस तरह जिन अिन्द्रियोको मिलनेवाला शक्तिका अधिक प्रवाह अनिवार्य 
और अनिष्ट नहीं होता। परतु तालीमकी वुद्धिपृ्वक योजना बनानेवालेके 
लिओ केवल बालकके स्वाभाविक झुकावको पोषण देनेकी दृष्टि रखना 
अुचित नही होगा। 

कद-विकासके वारेमें साधारणत यह कहा जा सकता है कि 
ओक भुम्रके वालक भेक ही वर्गमें आते हैँ। अुनके लिओ समान व्यवस्था 
की जा सकती है। अमुक आम्र तक अनिवार्य रूपसे कद-विकास 
करनेका नियम वनाया जा सकता है। लेकिन भिन्द्रिय-विकासके वारेमें 
वर्ग बनाना कठिन होता है। बेक ही आुम्नके दो वालकोका जिन्क्रिय- 
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विकास अकसा नहीं होता। किसी वालककी कोओ अजिन्द्रिय जन्मसे ही 
अत्यन्त विकसित हो सकती है, और सभव है किसीकी वह अबिन्द्रिय 
जरा भी विकसित न हो। जिसकी जो जिन्द्रिय विकसित होगी, अुसकी वह 
लिन्द्रिय सामान्य कद-विकासके साथ और शक्तिका कुछ भडार बढनेके साथ 
अधिक बलवान होगी। जिस वालकका जैसा न हो, असे अस जिन्द्रियके 
विकासके लिओ विद्येप प्रकारकी सुविधा देनी पड़ सकती है। भिसलिओे 
जैसा भी हो सकता है कि वालकका स्वाभाविक झुकाव जो चीज चाहे, 
वह चीज असे देनेकी व्यवस्था करनेके वजाय (कमसे कम असके साथ- 
साथ ) शिक्षकका कर्तव्य अुसमें जो कमी हो असे पूरा करनेका हो जाय ।* 


(३) परिवतेन-विकास-- जगतकी विभिन्न प्रजाओ द्वारा 
किये गये स्वगंकि वर्णनो्में चार या चारसे ज्यादा हाथो, पैरो और 
अनेक आखोवाले शरीरकी कल्पना की गओऔ है। नरकके वर्णनमें 


+ यह माननेका कोओ कारण नही मालूम होता कि जिस जिन्द्रियको 

जन्मसे ही विशेष शक्ति प्राप्त हुओ है, अुस पर कम ध्यान देनेसे वह श्विति 
घट जायगी। दूसरी अिन्द्रियोकी ओर शक्तिका प्रवाह मोडनेमें श्रम करना 
पडता है, क्योंकि वलूवान लजिन्द्रिय अधिक विरोध करती है।  बिन्धरि- 
याणि प्रमाथीनि हरन्ति प्रसभ मन ॥” वलवान पौधे या बलरूवान प्राणीकी 
मुपेक्षा करें, तो भी अन्तमे तो वही बडा हिस्सा दबा जानेंवाला 
है। मेरे कहनेका यह आशय नही कि अिन्द्रियोंकी स्वाभाविक शक्तियोकी 
वृद्धिको ऋकृत्रिम तरीकोसे रोका जाय, या किसीमें गानेकी शक्ति मालूम 
हो तो असके लिओ न गानेका नियम बना दिया जाय और आस शक्तिकी 
कुठित करनेका प्रयत्न किया जाय। जितनी अनुकूलता अत्पन्न कर देना 
काफी होगा, जिससे वह शक्ति अपने ही प्रयाससे विकसित हो सके । 
लेकिन शिक्षाश्मास्त्रीको वालककी दूसरी जिन्द्रियों पर अधिक घ्यान देना 
चाहिये। जिसके लिओ आवश्यक होने पर वह गानेकी प्रवृत्ति पर नियत्रण 
भी रखेगा। भेक बात हमेशा याद रखना चाहिये कि सारे प्रयत्नोंके 
वावजूद जो प्रकृति बलवान होगी, वह अपना स्वभाव पूरी तरह नहीं 
छोडेगी। प्रकृति यान्ति भूतानि निग्नह. कि करिष्यति ? ' 
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सीगवाले, पेटमे आखो या मुहवालें और बुलटी शेडियोवाले यमदूत 
चित्रित किये गये हैं। जिसलिओ चतुर्भज, अष्टभुज, आुड सकतनेवाले, 
सहस्राक्ष आदि प्राणियोमें रूपान्तर पानेकी जिच्छा कुछ लोगोको अच्छी 
भमाल्म होती है। और विक्वंत-- विपरीत --- विकास (अुलटा विकास) 
क्या होता है, जिसकी भी कल्पना की गयी है। परतु साधारण मनुृष्य, 
कमसे कम जिस जीवनमे, स्थूल परिवर्तेनकी जिच्छा नहीं रखते और 
आज मनुष्य जितने और जैसे अवयवोवाला प्राणी है, अुससे सतुष्ट 
माल्म होते हैं। अिसलिओमे स्थूल परिवरतेत-विकासका विचार करनेकी 
आवश्यकता नही रह जाती। 

लेकिन सुक्ष्म परिवर्तेत-विकास मत्यत महत्त्वपूर्ण और चिन्ता 
अत्पन्न करनेवाला है। 

ओअेक छोटे बारीक कीडे जैसे जलचर जन्तुमे से लबे समयके बाद 
जमीन पर फुदकनेवाले मेंढकका रूपान्तर होना चाहे जितना आश्चर्यजनक 
मालूम हो, फिर भी हमारा विव्वास है कि यह खझूपान्तर धीरे धीरे 
-- परिवर्तंतकी गति निगाहसे न पकडी जा सके अस तरह -- हुआ है। 
नाटकम पिस्तौलके धडाकेके साथ जिस तरह दृश्य-परिवर्तन किया जाता 
है, वंसे यह परिवर्तत अकाओक नहीं होता। जमीन पर हाथ-पर मारने- 
वाला और रोनेके सिवा दूसरी आवाज न निकाल सकनेवाला बालक धीरे 
धीरे बैठने, घुटने चलने, खडा होने और चलने लगे तथा मामूली आवार्जे 
करते-करते वडोकी तरह स्पष्ट बोलने लगे, तव तक हम धीरज रख सकते 
है। परतु स्वभाव-परिवर्तेनके बारेमे हम जितना धीरज नहीं दिखाते। 
कोओ हमसे कहे कि ओक बालक परसो पैदा हुआ, कलर घुटने चलने 
लगा और आज दौडने लगा है, तो हम जिसे अद्भुत मानकर 
अुसकी तरफ कोओ ध्यान नहीं देंगे। लेकिन जिस वालकको आज 
चोरी करनेकी आदत है, दूसरे ही दिन अुसके सुशीकू बन जानेकी 
आशा हम छोड नहीं सकते। हमारी असी मान्यता दिखाओ देती 
है कि स्वभावके परिवर्तनमे मानो कोओ क्रम ही नहीं है, जादूके 
खेलकी तरह वह अभेकाओक हो जाता है। पिता स्वयं जिस हठ, 
कुटेवों और दुर्गुगोका शिकार हो चुका हो, अुनका दर्शन वालकमें 
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होने पर वह अधीर बन जाता है और अनसे बारूककों छुडानेके 
लिओभे जमीन-आसमान ओक कर डालता है। लेकिन स्वभावका जो 
परिवर्तन माता-पितामे हुआ होगा, वह परिवतेन यथासमय --- कोओ 
खास रोकनेवाले कारण न हो तो---बालकमे हुओ बिना नही रहेगा। 
अससे अधिक परिवतेन होनेमें जिससे ज्यादा लबा समय लगेगा, और 
असका परिणाम बहुत लबे समयके बाद देखनेमे आयेगा। स्वभावके 
परिवर्ततकी गति जितनी सुक्ष्म होती है कि स्थूछ दृष्टिसे तो वैसा ही 
लगता है कि मूल स्वभाव कभी मिट ही नहीं सकता। 

संदर्श चेप्टते स्वस्था प्रक्ृतेज्ञानवानपि। 

प्रकृति यान्ति भूतानि निग्नह कि करिष्यति )॥ (गीता ३-३३) 

(ज्ञानी पुरुष भी अपने स्वभावके अनुसार ही व्यवहार करता है। 

प्राणीमात्र अपनी प्रकृतिकी तरफ ही जाते है, निम्नरह क्या कर सकता 
है?) 

४ फिर भी, यह अतिम सत्य नही है। धीरे धीरे ही क्यो न हो, 
स्वभावमें परिवर्तत अवश्य हो सकता है। और जान-अनजानमे जिस बातको 
हम जानते भी हैं, तभी तो जिस दिल्यामें अनेक प्रकारकी प्रवृत्तिया 
होती रहती हैँ। शालाओ, जेलो, रिफॉर्मेंटरियो, धामिक सप्रदायो तथा 
सामाजिक और राजनीतिक सुधारके आन्दोलनोका हेतु व्यक्ति या प्रजाके 
स्वभावमें परिवर्तत करानेका ही होता है। जिस तरह सूथ्म भूमिकाके 
विकासमे हम किसी प्रकारकी मर्यादा नहीं बाघते। ० 

(४) आयु-विकास --- अिस विपयमें कुछ लोगोकी महत्त्वाकाक्षा 
शरीरको अमर बनाने तक पहुची है। लेकिन साधारणत १०० वर्षकी 
आयुको हमने अत्यन्त सतोपकारक और ७५ वर्ष तक पहुचनेमें सतोप 
माना है। केवल दीर्घायु वाछत्तीय भी नहीं रूगती। दीर्घायुके साथ 
शरीरकी, जिन्द्रयोकी, बुद्धिकी शक्तिया बनी रहें, नये सस्कार प्राप्त 
करनेकी शक्ति कुठित न हो और जिन साथियोके साथ हमारा 
जीवन बीता हो वे हमे छोडकर चले न जाय, तो ही दीर्घायु स्वागतके 
योग्य मालूम होती है । जिसलिओ जायु-विक[सके बारेमें भी हमने आकाक्षा- 
को मर्यादित रखा है। 
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(५) अब तेज या प्राण-विकासके प्रइन पर विचार करें। गुज- 
रातीके कवि नानालालनें गाधीजीकी दुर्वेछताकों ध्यानमे रखकर अनन्‍्हे 
“सानव तिनका “-- तिनके जैसा मानव --कहा है। गाधीजी शरीरकी 
शोभा बढानेके लिओ कोओ मेहनत नहीं करते। अनकी चमडी भी गोरी 
नहीं है। फिर भी अआनके मुह पर आखोमे समा जानेवाली काति दृष्टि- 
गोचर हुओ बिना नहीं रहती। अुनके अग-प्रत्यगसे जैसा जीवन फूटता 
दिखाओ देता है, वैसा बहुतसे व्यायाम करनेवालोमें भी नहीं दिखाओ 
देता। अनकी बुद्धि कभी कुठित नही होती। सूक्ष्म और पेचीदा बातोके 
पीछे रहे तत्त्को भी वे तुरत समझ लेते हैं। दूसरी ओर देखें तो 
अनेक विषयोमें अुनकी जानकारीका भडार अससे बहुत कम है, जिसकी 
अपेक्षा जैसे महान काये करनेवाले पुरुषसे रखी जा सकती है। जान- 
कारीके भडारका अर्थ यदि हम ज्ञानकी समृद्धि करे, तो बहुत बार 
गाधीजीका अज्ञान आइ्चर्यजनक माना जायगा। अनकी काम करनेकी 
शक्ति पहलवानोकों भी शरमानेवाली है। सारे दिन काम करने पर 
भी न तो अुनका मन थकता है और न शरीर। कमसे कम आरामसे 
अनका काम चल जाता है। सख्तसे सख्त बीमारीके बाद भी वे तेजीसे 
स्वास्थ्य-लाभ कर सकते हैं। यह सब बताता है कि गाधीजीकी प्राण- 
शक्ति अत्यन्त बलवान है। यदि गेहू और बादामकी अपमा काममे ली 
जाय, तो कह सकते हैं कि अनेक लछोगोके शरीरमे यदि गेहूके तत्त्व 
होते है, तो गाधीजीके शरीरमे बादामकी गिरी भरी हुओ है। 

वोझ ढोनेवाले घोडे और सवारीके घोडे, भेस और गाय, भेड 
और बकरी, कायर और शूरके वीच जैसा प्राण-विकासका भेद ही 


समझा जा सकता है। 
कद-विकास और अिन्द्रिय-विकाससे भी प्राण-विकासका अधिक 


महत्त्व है।* जक्तिके भडारकी वृद्धि, जिन्द्रियोकी शक्तिकी वृद्धि और 


* असा नहीं समझना चाहिये कि किसी भी प्रकारका विकास 
दूसरे प्रकारके विकाससे बिलकुल स्वतत्र है। प्रत्येक विकास कुछ हद 
तक दूसरे विकास पर आधार रखता है, कुछ हृ॒द तक स्वतत्र रूपसे सिद्ध 
किया जा सकता हैं और कुछ हद तक अेकका विकास दूसरेके 
विकासका विरोधी होता है। जिसकी अधिक चर्चा अन्यत्र की गगी है। 


ता-९५ 
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प्राणणक्तिकी वृद्धि अक ही है, असा नहीं मानना चाहिये। अहमदाबादमे 
मैने ओक असा शक्तिशाली पहलवान देखा है, जो मेरे जैसोके हड़े 
केवल दो हाथोके वीच दबाकर ही तोड सकता था। परन्तु मैने देखा 
कि भेरे जैसा ही दुबला-पतला ओक कारकुन अुसके साथ जितनी अद्धततासे 
बात करता था कि वह असे सह कैसे सकता होगा, यह मेरी समझमे नही 
आता था। पहलवानकी शक्तिमें तेजस्विता नहीं थी। कोयलेका पूरा 
थैला अक ही वारमे सुलगा दे, तो भी असके प्रकाशमे पढा नहीं जा 
सकता। परन्तु अक छोटीसी मोमवत्तीके प्रकाशमे पढा जा सकता है। 
वर्थात्‌ दोनोके तेजधर्मी होते हुओ भी दोनोमे गुणभेद है। मोमबत्तीकी 
तेजशक्ति अधिक शुद्ध है। जिसी तरह बालकका प्राण-विकास हो, अुसकी 
सारी शक्तिया अधिक तेजस्वी बने, यह महत्त्वकी चीज है। 
लेकिन अतिञय प्राण-विकास भी मनुष्यताका विशेष लक्षण नहीं 
कहा जा सकता। बाघ और सिह भी अतिशय तेजस्वी प्राणी है। 
यह कहा जा सकता है कि जहा जहा पराक्रम है, वहा वहा प्राणकी 
अधिकता है। परन्तु जैसे अनेक पराक्रमी पुरुष है, जिन्हे अधम पुरुष 
कहा जा सकता है। परशुराम और रावण अथवा सिकदर और नेपो- 
लियन प्राणवात मनुष्योकी अूची श्रेणीमे रखे जा सकते है, परल्तु 
वे आदशे नही कहे जा सकते। 
(४ (६) अन्तमे गुण-विकासके प्रश्न पर विचार करना चाहिये। 
संभव है जिन्द्रिय-विकासके विपयमें मैने जो दृष्टि सामने रखी 
है, वह अरुचिकर मालूम हो। किसी बालूकका किसी विशेष अभिन्द्रियकी 
शक्तिकी ओर स्वाभाविक झुकाव मालूम होता हो, जो अुसीके पोपणके 
लिओ अनुकूलता अआत्पन्न करनेके बदले किसी अन्य जिन्द्रियके विकासके 
लिओ परिश्रम करना कुछ लोगोके विचारसे अनुचित है। परन्तु जिसी 
सिद्धान्तका गुण-विकासके सम्वन्धभे अमल करनेसे कितना विपरीत 
परिणाम आयेगा, यह, आसानीसे समझा जा सकता है। मनुष्यकों 
जिस तरह अिन्द्रियोकी शक्तिकी अत्यन्त विविध प्रकारकी विरासत 


मिली होती है, अुसी तरह गुणोकी विरासत भी अत्यन्त विविध होती 
कं बहत अंश तके यह कहा जा सकता है कि प्रत्येक मनुप्यकी विशिष्टता 


>न>««+-- +>जम> >> ० 


बा 


विकासके प्रकार १३१ 


जिन दो कारणोसे है। कोओ बालक वचपनसे ही क्रोधी होता है. 
और कोओ क्षमाणीर होता हैं, कोओ आुदार होता है तो कोबी 
कजूस, और कोओ परोपकारी होता है। क्रीवीके क्रोध गुणका और 
कजूसके अनुदारता गुणका विकास करना क्या आचित होगा ? अथवा 
असकी क्रोधवृत्तिको किसी दूसरे गुणकी ओर मोडनेका प्रयत्वन अुचित 
माना जायगा ? 
अभ्यास -- अर्थात्‌ ओेक ही प्रकारका सतत परिश्रम --अभेक हीं 
शक्तिको बढाता और दृढ करता है, आगे चलकर वह अितनी 
दृढ हो जाती है कि यत्रकी तरह असका अुपयोग किया जा सकता 
है। टाअिपिस्ट आख मीचकर टाजिप कर सकता है। कपोजीटर आख 
मीचकर टाअिय जमा सकता है। कर्मेन्द्रयोके सम्वन्धमे जिन्द्रियोकी 
जैसी दृढ़ आदत वन सकती है, अिसमें हमे कोओ झशका नहीं होती। 
परन्तु यह नियम न्ानेन्द्रयो और अन्त करणको भी लागू होता हैं। 
आखोको सीघा-टठेढा देखनेकी ठीक तालीम मिल जानेसे वे तुरन्त सीधे 
और टेढेको पहचान सकती हैँ, अक क्षणमे लरूक्ष्यको अच्छी तरह वीघ 
सकती है। अन्त करणके व्यापार भी जिसी नियमसे चलते है। झूठी 
वाते बनानेकी आदत डालते डालते बिना प्रयास झूठी वाते गढ लेनेका 
अम्यास हो जाता है। कल्पनाये करनेका स्वभाव वनाते वनाते विना 
भयास मनमें नऔ नओऔी कल्पनाये स्फूरित होनेकी आदत पड जाती है। 
जन्दालकारवाले व्यक््य वोलनेक्नी आदत डालवे पर अुसमे भी कुबलता 
प्राप्त हो जाती है। जिस दिग्यामे विचारोके प्रवाहकों मोडे, अुस दिद्याके 
विचार स्वय स्फुरित होते मालूम होते है। दलीलके भीतर रही हुओ 
गलती आसानीसे खोजी न जा सके जिस प्रकार दलील करनेका 
अभ्यास वकीरू लोग करते हैं, और कुछ समय वाद वह अुनका दृढ 
स्वभाव वन जाता है। बादमे अनजाने भी प्रत्येक विपयमे अओन्हे अब्दोकी 
गहराओमें अुतर कर बालकी खाल निकालनेकी आदत हो जाती है। 
स्मृतिको कसते कसते असमे भी अनोखी प्रवीणता प्राप्त हो जाती है। 
यही बात गुणोको भी लागू होती है। क्रोध करते करते मनुप्य 
हवाके साथ भी लड पड़े जैसा क्रोवी वन जाता है। लोभ बढाते 
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जढाते जितना वढ़ सकता है कि ब्रिटिश साम्राज्य पा लेने पर भी 
सन्तोप न हो। 

जो वात दुर्गुणोके लिझें सच है, वही सद्गुणोके लिओ भी है। 
- अुत्तर-रामचरित से जिस आशयका ओक उ्लोक हैं कि सामान्य 
सनुष्योकी वाणी घटनाओका वर्णन करती है, परन्तु सत्पुरुषोकी वाणीके 
पीछे घटनाये आती है। सत्यकी अआअपासना करते करते जैसा स्वभाव 
वन जाता है कि अनायास वोला हुआ वाक्य भी सत्य ही निकले। 
अहिसाकी अपासना करते करते अहिसा ही मनुष्यका स्वभाव वन 
जाती हैं। किसीके साथ विरोबका प्रसंग आत्पन्न होने पर हमे खोजने 
पर भी सत्याग्रहके आपाय नहीं सूुझते; किसी क्रोवयुक्त विरोधका ही 
मार्ग सूझता है। जौर गाधीजीको, मानो विचार किये विना ही, 
सत्याग्रही अपाय ही सूकझते हैं। 

2 हमारी प्रत्येक छोटी-मोटी क्रिया और हम पर बाहरसे पडनेवाला 
प्रत्येक छोटा-वडा सस्कार केवल हमारी जिन्द्रियो अथवा अन्त.करणको 
ही किसी प्रकारका मोड नही देते, वल्कि हमसे किसी गुणका सस्कार 
भी डालते हैं। ओक ही प्रकारका जैसा सस्कार पइनेसे वह गुण दृढ़ 
बनता है, और समय पाकर वह हमारी दुढ प्रकृति वन जाता 
है। प्रत्येक मनृप्यकी जैसी दृढ प्रकृति ही अुसका स्वभाव है। ०“ 

हमारी अपनी अन्नति-अवनति, सुख-दु ख, गान्ति-व्यथाका आधार 
हमारे कद-विद्यास, जिन्द्रिय-विकास या प्राण-विकाससे अधिक हमारे 
गुण-विकास पर होता हैं। हम जिस समाजमे और जिन प्राणियोके 
बीच रहते हैं, अुनकी जबुन्नति-अवनति, सुख-दुख और अआनकी जान्ति- 
व्यथाका आधार भी हमारे गुण-विकास पर ही रहता है। प्रेमल और 
ममताल मनुप्य स्वय ही सुखका अनुभव नहीं करता, परन्तु अपने 
पड्ोसियोको भी सुख देतो है, दयालु मनुष्य स्वयं ही सात्त्विक आह्ाद 
अनुभव नहीं करता, दया लेनेवाछलेको भी सुखी करता हैं। व्यवस्थित 
मनप्य स्वयं ही व्यवस्थाके लाभ नहीं आठाता, वल्कि आसपासके सभी 
लोगोको अुसका लाभ मिलता है। जिस प्रकार आूची जातिके परन्तु 
छोटे जरामका मीठा रस जो स्वाद दे सकता है, वह वडा छेकिन 
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खट्टा आम नही दे सकता, असी प्रकार नाटा, छोटी अमरका, विकलेन्द्रिय, 
बहुत शक्ति न रखनेवाला परन्तु मीठे स्वभावका मनुष्य जो सतोप 
दे सकता है, वह सतोष शक्तिशाली, सारी जिन्द्रियोमे परिपूर्ण और 
अत्यन्त प्राणवान होते हुओ भी दुर्वासा जैसा क्रोधी मनुष्य नही दे 
सकता । 


जिस तरह विचार करने पर पता चलता है कि सदगुणोका विकास 
अंक जैसी चीज है, जिसके साथ यदि अन्य प्रकारका विकास हुआ 
हो तो अधिक अच्छा फल अवश्य मिलता है, परन्तु सदगुणोके विकासके 
विता अन्य सारे प्रकारोका विकास न केवछू जीवनको या समाजकों 
सुख-शान्ति देनेमें निष्फल सिद्ध होता है, बल्कि अभिज्ञापका रूप 
भी ले सकता है। गीताके इलोकार्धमे थोडा परिवर्तत करके कहा जा 
सकता है 


स्वल्पमप्यस्थ धर्मस्य कल्याणाय भवेत्‌ सदा। 
(जिसका अल्पाश भी कल्याणको देनेवाला ही होता है।) 


किसी ओअक ही सद्गृुणका अतिशय विकास मनुष्यको ओकागी 
और अक दृष्टिवाला बना सकता है, आतने अश तक असमे अपूर्णता 
भी रह सकती है। फिर भी ओक ही सदगुण असे और समाजको 
सुखी बनानेमें अवश्य हाथ वटाता है। असे अनेक गुणोका विकास असे 
मनुष्योमे श्रेष्ठ स्थान प्राप्त कराता है। 


विचारनेसे मालूम होता है कि मनुष्यके मनृष्यत्वका विकास 
00 280%04022% 0 20400 00902 820 28000 के 
सूक्ष्म वुद्धिमें भो नहीं है। 

जिसलिओ विकासमें गुण-विकासका सबसे बडा महत्त्व है। अुसके 
साथ अन्य सब प्रकारका विकास आशीर्वादरूप हो सकता है। वह हो 
तो फिर प्राण-विकास कितना भी बढाया जा सकता है, भिन्द्रियों 
और कदका विकास भी अनुकूलताके अनुसार बढ सकता है । परन्तु 
गृुण-विकासके अभावमे मनुष्य या तो असुर रहेगा या पशु रहगा। 





रण 
विकासके मार्ग 


विकासके विषयका विचार करते हुओ मुझे असा लगा कि 
विकासवादके गास्त्रियोनें जितना कद-विकास, लिन्द्रिय-विकास और 
परिवर्तत-विकासका विचार किया, अआतना प्राण-विकास और गुण-विकासका 
नहीं किया है। और अिसलिओं दूसरे विकासो पर होनेवाले अुनके 
परिणामोका भी विचार नही किया है। 

अिसके सिवा, विकासका अवलोकन तो हुआ है, परन्तु अुसके 
कारणोंका बहुत विचार नहीं किया गया। ओक कोषके “अमीबा ' का 
विकास होकर वह दो कोषवाला प्राणी बना यह वात तो कही गजी, 
परन्तु अिस वातका विचार किया मालूम नहीं होता कि जिस तरह 
अक कोषवाले प्राणीके दो कोषवाला हो सकनेका कारण क्‍या है। 

आसी प्रकार विल्‍ली जितनी छोटी क्यो रही और बाघ जितना 
वडा कैसे हो सका, वानर और मनुष्यके बीच भेद निर्माण होनेका 
कारण क्‍या है--जिस पर भी कोओ विचार किया गया हो जैसा 
मालूम नहीं होता। गुण-विकासके प्रइनको तो छुआ ही नही गया है। 

विकासके कारणोमे भी वाह्य परिस्थितियोके कारण विकास 
पर जो असर होता है आस असरका जितना विचार किया गया है, 
अतना प्राणीके आचरणका विचार नही किया गया। देश, हवा, अृतु, 
सुकाल, दुष्काल, अनुकूलता, प्रतिकूलता जित्यादिके परिणामोका विचार 
तो किया गया है, परन्तु प्राणीके स्वतन्न आचरणके परिणामोंका 
विचार नहीं किया गया। 

जअिसका ओक कारण तो यह मान्यता रही है कि प्राणी केवल 
वाह्य परिस्थितियोके दवावसे अत्पन्न होनेवाली प्रेरणा (787०0) से 
चलनेवालें जीव हँ। यह स्वीकार नहीं किया गया कि अनमें सयम 
अथवा आत्म-नियमन (5०।-7८४2ए००७४0॥) की कोओ जक्ति है। 
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भनुप्योके बारेमें यह सच नही है, असा जरूर माना गया है, 
परन्तु अन्य प्राणियोके विषयमे भी यह सोलह आने सच नही है। 
फौलछादको लोहचुम्बकके साथ घिसा जाय तो वह स्वय 
छोहचुम्बक बन जाता हे। कच्चे लोहेको घिसा जाय तो जितने समय 
तक वह लोहचुम्बकके साथ जुडा हुआ रहता है अुतने समय तक 
असमे लोहचुम्बकके धर्म पाये जाते है, परन्तु अससे अलग करने पर 
वह फिर अपनी मूल स्थिति ग्रहण कर लेता है। लोहचुम्बककी जक्तिको 
वह अपने भोतर टिकाये नहीं रख सकता। लछोहेमे लोहचुम्बककी 
जक्ति प्रकट करनेकी गक्ति होती है, परन्तु कच्चे लोहेमे और 
साधारण फौलादमे वह शक्ति साम्यावस्था (€वणागा) में 
रहती है। अत्तरमुखी और दक्षिणमुखी शक्तिया जिस तरह स्थित हैं 
कि वे ओक-दूसरेके कार्यको पूरी तरह मिटा देती है। दूसरे छोह- 
चुम्बकके समीप आलनेसे यह साम्यावस्था भग हो जाती है और अत्तर- 
मुखी गक्ति ओके तरफ और दक्षिणमुखी शक्ति दूसरी तरफ व्यवस्थित 
हो जाती है। कच्चा लोहा तत्काल तो जिस नमी व्यवस्थाके वशमें 
हो जाता है, परन्तु अुसे पचा नहीं सकता। लोहचुम्बकको दूर हटानेसे 
वह पुन॒साम्यावस्थामें चला जाता है। फौलाद जिस नी व्यवस्थाको 
सदाके लिओ पचा लेनेकी क्षमता रखता है, परन्तु अक वार पास 
जाने पर वह तुरन्त ही लोहचुम्वक नही वन जाता। समान रूपमें 
बार वार यह कज़्िया अुस पर करनेसे धीरे-वीरे अुसके कण नओी 
व्यवस्था स्वीकार करते जाते है और अतमे वह स्वय लोहचुम्बक वन 
जाता है। जैसा कहा जा सकता है कि लोहचुम्वककी शक्ति प्रकट 
करनेमे कच्चे लोहेके कणोकी अपेक्षा फौलादके कण अधिक विकसित 
होते है, और फौलादकी अपेक्षा लोहचुम्बक बने हुओ फौलादमें ये 
कण विशेष व्यवस्थित रूपमे होते हैँ। जिसके विपरीत यह कहा जा 
सकता है कि फौलादमे अपनी स्थिति बनाये रखनेकी शक्ति कम 
है। वह न केवल वाह्म आधघातके वश हो जाता है, वल्कि आुसने 
अुसके स्वरूपमें स्थायी परिवर्तत हो जाता है। भिसके विपरीत 
साधारण लोहा वाह्मय आधघातके तुरन्त वश होता दिखाओ देते ह्ओे 
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नी आअुस आधघातके दूर होने पर तुरन्त अपनी मूल स्थितिको अुसी 
प्रकार स्वीकार कर लेता है, जिस प्रकार वाढमे अथवा जोरकी 
आधीमें बड़ें बडे वृक्ष बह जाते या टूट कर गिर जाते है, परच्तु 
वारीक और कोमल घास तुरन्त नम गयी मालूम होते हुओ भी अपनी 
मूल स्थिति कायम रखती है। जिस तरह फौलादकी अपेक्षा लोहा 
अधिक शुद्ध है, असा कहा जा सकता है। 


लोहेमे किसी प्रकारका बल नहीं मालूम होता, लोहचुम्बक 
बने हुओ फौलादमे वल प्रकट रूपमे अआत्पन्न होता है, क्योकि चुम्बक 
फौलादकी ओक विशेष अवस्था (व्यवस्था) है। परच्तु लोहेमे चुम्बकके 
वलके सामने अपने रूपको कायम रखनेकी दक्ति है, जव कि फौलाद 
आधातके वज् हो जाता है। 

जिसी प्रकार विकास-विचारके भी दो पहल हैं (१) आघातोके 
सामने टिके रहनेकी शक्ति, और (२) वलको प्रकट करनेकी शक्ति। 
वलको प्रकट करनेमें व्यवस्थितताका विकास होता है। 

व्यवस्थितताका विकास स्वरूप-स्थितिको टिकाये रखनेकी शक्तिका 
विरोधी है, असा पहली दुष्टिमे मालम होगा। परन्तु स्वरूप-स्थितिको 
टिकाये रखनेकी शक्तिका नाश नही होता। नया स्वरूप ग्रहण करनेके 
बाद अुस नओऔी स्थितिको टिकाये रखनेंकी शक्तिका नाभ् नहीं होता, 
परन्तु वह गक्‍क्ति बादमें अुस नओ_ी स्थितिको टिकाये रखनेका काम 
करने लगती है। 

द्रसरे जब्दोमे कहे तो, शक्ति पहले प्रतिकूल परिस्थिति पर 
विजय पानेका प्रयत्त करती है। यदि जिसमे वह असफल रहती है, 
तो नओ परिस्थितिके अनुकूठ हो जाती है। परन्तु जब फिरसे दूसरे 
प्रकारकी प्रतिकूल परिस्थिति आत्पन्न होती है, तब वह जक्ति आअुसका 
विरोध करनेके लि. कटिवद्ध हों जाती हैं। जिस प्रकार यह त्रम 
चलता रहता है। 

आधातोके विस्द्र अपना स्वरूप कायम रखनेकी योग्यता जितनी 
अधिक होगी आतना प्राण-विकास अधिक शुद्ध माना जाबगा और 
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जितनी बलको अधिक प्रकट करनेकी योग्यता होगी आतना प्राण- 
विकास अधिक बलवान माना जायगा। अिन दोनोका प्रमाण जितना 
यथायोग्य होगा, अतना ही विकास अधिक पूर्ण माना जायगा। 

सिट्टीके ढेले पर घूसा मारे तो वह बदलेमें जितने जोरका आघात 
करता है कि हमारे हाथको चोट पहचती हे, परन्तु साथ ही ढेलेका 
जैसा चूरा हो जाता है कि अुसका मूल स्वरूप नष्ट हो जाता है। 
पानी पर घूसा मारे तो जवाबमे अुसका आघात अतना प्रवल नहीं होता, 
परन्तु वह केवल थोडा अछलकर फिर जैसेका तैसा हो जाता है। 
वायुका प्रत्याधात अिससे भी कम वलवान होता है, परन्तु वह न 
तो जितनी अुछलती है और न असके स्वरूपमे किसी तरहका परिवर्तन 
होता है। आकाश प्रत्याघात करता है, असा कहा भी नही जा सकता, 
अुसी तरह वह स्वय हिलता भी नहीं। पृथ्वीका बल देखनेमें बहुत 
जबरदस्त मालूम होता है, परन्तु अुसकी जीवन-गक्ति कम हैं। पानी 
अुसे काटकर अन्दर चला जाता है, वह क्षारोके अक-भेक कणको अरूग 
कर देता है और अऑन्हे घुलाकर अदृश्य बना देता है। वायु तो पानीमे 
भी प्रवेश कर जाती है, और आकाश सबको व्याप्त कर लेता है। 
वल जितना अधिक सूक्ष्म होगा आुतनी असकी शुद्धि अधिक होगी, 
परन्तु बाहरी दिखाव कम होगा। बल जितना अधिक स्थूल होगा आतना 
अुसका बाहरी दिखाव अधिक होगा, परन्तु शुद्धि कम होगी। पदार्थकी 
रचना जैसे जैसे व्यवस्थित और सुक्ष्म बनती जायगी, वैसे वैसे असका 
प्राण अधिक शुद्ध और बलवान बनेगा। वल जितना अधिक सूक्ष्म 
होगा, भुतना दिखावमें कम और अधिक अदृश्य रूपमे काम करनेवाला 
होगा । 

जिस प्रकार जड सृष्टिमे यह नियम काम करता दिखाओ देता 
है, भुसी प्रकार चेतन सृष्टिमें भी काम करता है। हाथीका स्थूछ वल 
दिखनेमे मनुष्यसे बहुत ज्यादा होता है, फिर भी मनुष्य हाथीका 
स्वामी है, हाथीका घरीर सिंहसे बहुत बडा होता है, परन्तु सिहका 
वल अधिक सूक्ष्म होनेसे वह हाथियोके समूहकी भी परवाह नहीं 
करता | 
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मनुष्य मनुष्यके वीच पाये जानेवाले भेदमे भी यही नियम 
है। भेक तिनके जैसा दुबला-पतला मनुष्य अनेक मनुष्योकों घबरा 
सकता है, अनेकोको अपने वशमे रख सकता है। जड मनुष्य जिस 
रिवाजकों पकड रखता है, असे न छोडनेके लिओ काफी बल काममे 
लेता है, परन्तु जब हार जाता हे तो अिस तरह नये रिवाजके वश्ञ 
हो जाता है कि असे भी अआतने ही आग्रहसे पकड रखता है। 

यह प्राण-विकासका विशेष विवेचन हुआ। परन्तु यह प्रग्न तो 
खडा ही है कि जैसे विकासका साधन क्‍या है। 

यत्रोके विकासमें हम देखते हूँ कि ज्यो-ज्यो अनमे सुधार होता 
जाता है, त्यो-त्यो अुनके भीतर अन्हे व्यवस्थित रखनेकी क्रियाओं, 
जिनके लिग्रे पहले मनृप्यको सावधानी रखनी पडती थी, अपने-आप 
होने लूगती है। यत्र केवल हमारा काम ही नहीं करते, परन्तु अुसका 
नियमन भी अपने-आप करते हैं। आजके ओजिनमे भाष प्रवेश करनेका 
द्वार जब खुलना चाहिये तब वह अपने-आप खुल जाता है, और जब 
असे बन्द होना चाहिये तव वह अपने-आप बन्द हो जाता है। तेलके 

द्रमे तेल अपने-आप नियमित रूपमें टपकता रहता है। कोओ 

चीज कम-ज्यादा हो तो अुसका सकेत वह कर देता है। यत्र जितने 
अधिक आत्म-नियामक (०ए०ए४/०7790/0) होते है, अतने ही वे यत्रकलाकी 
दृष्टिसि अधिक विकसित माने जाते हैं। 

जीवनके अधिकाधिक विकासमें भी अैसा ही होता है। कुछ 
प्राणियोके चित्तमें जिच्छा अुतन्न होते ही वे तुरन्‍त अुसके वश होकर 
क्रिया करते हैं । धीोरे-बीरे वह चित्त विशेष व्यवस्थित बनता है; वह 
क्रियाकों रोक सकता है, जिच्छाका परीक्षण कर सकता हैं, स्वयं 
अपना नियमन कर सकता है, अपनेकों पहचान भी सकता है। असा 
कहा जा सकता है कि ज्यो-ज्यो चित्तमे आत्म-नियमनकी शक्ति 
बढती है, त्यो-त्यो अुसका विकास अधिक होता है। 

हम देख सकते है कि आत्म-नियमनकी यह जक्ति निरोध या 
सयमसे अंत्पन्न होती है। जिच्छाके आुदूभवके साथ ही क्रियाकी प्रेरणा 


होती है; अिस क्ियाकी प्रेरणाका किसी भी कारणसे सयम या 
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निरोध हुआ कि तुरन्त वह शक्ति कोओ दूसरा मार्ग ग्रहण करती है। 
यह सयम या निरोध जिच्छाके विरुद्ध किसी प्रवक कारणसे हो तो वह 
मृत्युकी ओर भी ले जा सकता हे। परन्तु असमें जिच्छा मिल जाय 
तो वह विकासके मार्ग पर ले जाता है। 

अिरा प्रकार यह देखा जा सकेगा कि विकासका अक कारण 
सयम है। अदाहरणोके साथ हम जिस पर विशेष विचार करे। 


बिल्ली और वाघ अथवा वानर और मनुष्यमे अेक भेद यह 
दिखाओ देगा कि बिल्ली और वानरमे बाघ और मनुष्यकी अपेक्षा 
काम-विकार अधिक जल्दी अत्पन्न होता है। बिल्ली और वाघके 
बारेमे हमारा अवलोकन नहीं है, परन्तु वानरके बारेमे हम जानते 
है। किसी भी क्ियाकी प्रेरणा होने पर क्रियाको रोकनेकी शक्ति 
वानरकी अपेक्षा मनृप्यमे बहुत अधिक होती है। वानरके स्तायुओमे 
बहुत बल होता है, चपलता होती है, किन्तु अुसमे आत्म-नियमनका 
विकास नही हुआ है। 

अक ही जातिके परन्तु कदमे और आयु-मर्यादामें भेद रखनेवाले 
प्राणियोको देखनेसे पता चलेगा कि बडे और दीर्वायूषी प्राणीमे 
विकारोको वशमे करनेकी शक्ति अधिक होती है, अनकी पौगण्डावस्था 
(9४०८५) देरसे आरभ होती है और लम्बे समय तक टिकी रहती 
है। अिस पौगण्डावस्थाके समयमे प्राणियोके कद, वक और आयुकी 
वृद्धि बडी तेजीसे होती देखनेमे आती है। जिस समयमे जो प्राणी 
अपनी प्रेरणाओको अधिकसे अधिक टिकाये रख सकता है, अुसका 
अनेक प्रकारका विकास अधिक तेजीसे होता है। 

साधारणतया सब प्रकारका आत्म-नियमन, पौगण्डावस्थाके 
कालमे वीर्यकी स्थिरता और अूध्वेगमन --- ये विकासके मुख्य आन्तरिक 
कारण कहे जा सकते हैं। 

आत्म-नियमन और पौगण्डावस्थाका ब्रह्माचर्य कद-विकास, आयु- 
विकास और स्थूल जिन्द्रिय-विकास तथा प्राण-विकासके प्रत्यक्ष आन्तरिक 
कारण है, जब कि जिन्द्रिय-शक्तिके विकास, सूक्ष्म प्राण-बिकास, चित्त- 
विकास और परिवर्तन-विकासके वे परोक्ष आन्तरिक कारण हैं। 
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पौगण्डावस्थाके वादका ब्रह्मचर्य पहले प्रकारकी शक्तियोको 
टिकाये रखनेमे सहायक होता है, और दूसरे प्रकारके विकासको 
वढानेका आवध्यक कारण बनता है। 

जिनका ब्रह्मचर्य भलीभाति स्थिर रहता है, अनकी दीर्घायु, 
जीवनके अन्त तक आिन्द्रियोकी कार्य करनेकी गक्ति आदि टिकी 
रहती है, जिसका प्रमाण मिलना कठिन नहीं है। 

मनुष्यके विकासमें ओके अन्य बडा और आन्तरिक कारण 
विचार है। यहा विचारका अर्थ किसी भी वस्तु या क्रियाके विपयमे 
'कैसे ? ” और क्यों” 'का प्रइन किया जा सकता है। जीवनमे कओी 
बातोकों हम गृहीत मानकर चलते है, अनेक क्रियाओं केवल रिवाज या 
आदतके वच्च होकर करते हैं। जब जिन मान्यताओ और क्रियाओके 
औचित्यके विपयमे शका अत्पन्न होती है, तव विचारकी जागृति पैदा 
होती है। क्रोधका त्याग करना चाहिये, जीवहिसा अधर्म है, व्यभिचार 
पाप है; सूर्य और चन्द्रका ग्रहण राहुके वैरसे होता है, जपयोग श्रेष्ठ 
है, अस्पृष्यता कक है--- आदि आदि बातोमे क्यो और कैसे ' के 
प्रग्न अुठछे और अनके विपयमे स्वतत्र रूपसे सोचनेकी प्रवृत्ति हो तो 
असे विचार कहा जायगा। अिस प्रकार विचारके आठनेमे मनुष्यका 
अपना अवलोकन कारणभूत होगा या दूसरोकी प्रेरणा, अुस विचारके 
फलस्वरूप भनुप्यकी मूल मान्यता स्थिर बनेगी अथवा असमे परिवर्तेन 
होगा, तथा अुस विचारमे तकंदोष होगा, अवलोकन-दोष होगा या 
बह शुद्ध होगा --- यह नही कहा जा सकता। फिर भी असकी प्रकृतिको 
दुढ बनाने या वदलनेमे मिस विचारका बडा हाथ होगा। कोओ विचार 
मनृप्यके जीवन-सवधी दृष्टिकोणको पूरी तरह बदल डालनेवाला 
होता है। असके कारण मनुप्यका सपूर्ण जीवन जडमूलसे बदल जाता 
है। प्रत्येक वस्तु अब असे दूसरे ही रूपमे दिखने लगती है। जगत्‌को 
वह दूसरी ही दृप्टिसे देखने लगता है। जिस दृष्टि-परिवर्तनसे अमके 
बरीर, मन, वृद्धि -- सबमें परिवर्तत हो जाता है; आसकी प्रवृतियोमे 
भी पर्वितंतन हो जाता है। रत्नाकर जैसा लुटेरा वात्मीकि वन जाता 
है। जिसे छोग पवित्र आचरणवाल्ण मानते है, वह दुराचारी वन जाता 


विकासके मार्ग १४१ 


हे। कर्मे आुत्साह न रखनेवाला मनुष्य कर्ममे प्रवृत्त हो जाता हैं। और 
वडे बड़े काम हाथमे लेनेवाला मनुप्य कर्म-सन्यासी हो जाता है। 
यह सब विचारका ही परिणाम है। * 

ठडे पानीको चूल्हे पर गरम दारनेके लिझे रखते है तब कुछ 
समय तक असकी आणष्णता बढती रहती है। ७० अश गरमी हो तो 
वह बढते बढते २१२ अश तक पहुचती है। जिसके वाद पानी अबलने 
लगता है। हम असे चल्हे पर रहने दे तो भी बादमे अुसकी अआष्णता 
२१२से बढकर २१५ नही होती, वह अबला करता है और भाष 
बनकर अडता रहता है। पानीके गरम होनेकी जब चरम सीमा हो 
जाती है, तो अुसके बादकी गरमी असे भाषका रूप देनेमे काम आती 
है। भाषका रूप पानीसे अधिक सूक्ष्म होता है। अक खास मर्यादाके 
बाद गरमी असके स्वरूपको अधिक सूक्ष्म बनाती है। 

अिसी प्रकार ब्रह्मचर्य कुछ समय तक हमारे शरीर और 
'जिन्द्रयोकी शक्तियोको स्थूल रूपमे बढाता है। पौगण्डावस्थामें वीर्यकी 
स्थिरता हमारी हड्डियो, रक्त आदिको बढाकर हमारे सारे अवयवोको 
बढाती है। पूर्वपरम्परा आदिके कारण हमारी कद बढानेवाली शक्तिकी 
सीमा आ जाती है। असके पश्चात्‌ ब्रह्मचर्यका कोओ विद्येप अुपयोग 
हो सकता है, यह खयालमें नही आता । क्योकि अुसका माप रुक जाता 
है। परन्तु भुसके बाद यदि वीर्य स्थिर रहे तो वह हमारा सूक्ष्म विकास 
करनेमे अपयोगी होता हैं। हाथ ३० जिच लवा और १२ जिच 
परिधिवाला ही रहे तो भी अुसमे बल बढानेकी शक्ति आती है, आखे 
बडी नहीं होती, किन्तु अुनकी शवित सूक्ष्म होती है। मन, बुद्धि, स्मृति 
सबकी शक्ति बढती है। जिसका अर्थ यह हुआ कि अक खास मर्यादाके 
पश्चात्‌ ब्रह्मचय हमारी शक्तियोको सूक्ष्म और तेजस्वी बनाता है। जिस 
दृष्टिसे ब्रह्मचर्य प्राण-विकासका अक प्रत्यक्ष या सीधा कारण है। 


* दूसरे प्राणियोमें विचारका बिलकुल अभाव है, जैसा मानना 
ठीक नहीं। अनुभवसे वे भी समझदार बनते है, अर्थात्‌ अनमें भी 
थोडा विचार पैदा होता ही है। परन्तु यहा हमे केवल मनुप्यका ही 
विचार करना है। 
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परन्तु गुण-विकासके लिथे ब्रह्मचर्यका होना ही काफी नही है। 
कोधी मनुष्य ब्रह्मचारी हो तो समवत वह अधिक क्रोधी बनेगा, लोभी 
मनुष्य ब्रह्मचारी हो तो अुसका छोभ बढ सकता है, कायर ब्रह्मचारी 
ब्रह्मचर्यके होते हुओ भी कायर ही रहता है, जैसा भी देखनेमे आता है। 
जिसका कारण यह है कि गरुणके विषयमे मनुष्यकी जो मूल शक्ति 
होती है अुसे ब्रह्मचर्य पराकाष्ठाकों पहुचा देता है, परन्तु गुणमे परि- 
वर्तत करनेके लिओ केवल ब्रह्मचर्य पर्याप्त नही होता। असके लिओ 
तो विचार और दूसरे सयम ही मुख्य होते है। 


विचार ब्रह्मचयेकी तुलनामे अधिक सृक्ष्म शक्ति है। भावनाओकों 
प्रेरित और विकसित करनेवाले मूल स्थानके साथ विचारका सबंध 
हैं। विचार-भेद होनेसे भावनामे भेद होता है, और अससे गुणमे 
भेद होता है। 

भिस प्रकार बाह्य परिस्थितियोसे पैदा होनेवाले कारणोके अलावा 
विचार, ब्रह्मचर्थय और सयम जैसे आन्तरिक कारणोका विकासमें कम 
हाथ नहीं होता। और विशेषत मनुष्यके गुण-विकास तथा बुद्धि- 
विकासके भेदोमे ये तीन कारण बहुत बलवान होते है।* 


+ गुण (अथवा दृढ बनी हुओ भावना) की अत्पत्ति विचारसे 
होती है। बाह्य स्पर्श जानततुओ पर असर करते है, ज्ञानततु स्मृतिको 
जाग्रत करते है और किसी सहचारी विचारका स्मरण कराते है, 
अुस विचारसे ज्ञानततुओं पर प्रतिक्रिया होती है, आस पतिक्रियाका 
असर स्नायुओ पर होता है, और यह असर भावनाके रूपमे पहचाना 
जाता है। अुदाहरणके लिओ, कोओ दु खी मनृष्य हमारी नजरमे आता 
है। वह दर्शन दु खका स्मरण कराता है। दु खकी स्मृति असा राहचारी 


भाव पैदा करती है कि यह अनिष्ट और दुर्भाग्यकी बात है तथा यह 


द खी मनष्य हमारे जैसा ही मनुष्य है, अुसकी प्रतिक्रिया ज्ञानतेतुआ 
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पर होती है, और असके फलस्वरूप स्तायुओं पर जो अयर हींता 
है, अुसे हम दयाकी भावनाके नामसे पहचानते है। जिस भावताका 
है । हट है 


स्वभाव पड जाने पर वह गुण बन जाती है। 


१६ 
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मेरे निबधोकी पाडुलिपि पढकर ओक मित्रने मुझसे यह प्रश्न 
पूछा कि आपके विचारसे जीवनमे आनन्दका कोओ स्थान है या नही ? 
अन्नतिकी दृष्टिसे या सत्यकी शोधकी दृष्टिसे आपने काल्पनिक कहानियो, 
साहित्य, संगीत, कला आदि पर टीका की है, परन्तु क्या आनन्दमे 
कोओ अन्नतिकारक बल नही है” और जिसलिओ बालकको आननन्‍्दका 
अनुभव करानेके लिओ ही शिक्षकको कोओ प्रयत्न करना चाहिये या 
नही ? 

अिस विषयका विचार करनेके लिओ आनन्दकी भावनाका थोडा 
विश्लेपण करना होगा, जैसा समझकर जिस विषय पर मै ओक 
स्वतत्र लेख लिखनेको प्रेरित हुआ हू । 

सामान्य भाषामें हम ओक ही प्रकारकी भावनाको आनन्‍्दके 
नामसे नहीं पहचानते। बालक माताकों देखकर आनन्दित होता है, अुसी 
तरह मिश्रीका डला मिलनेसे भी अुसे आनन्द होता है, मनुष्यको अित्र 
लगानेसे आनन्द होता है, खुली हवामे घुमनेसे अथवा थक जानेके 
वाद स्नान करनेसे आनन्द होता है, ताजमहल देखनेसे आनन्द होता है, 
अुसी तरह अआसे ब्रत करनेसे, पूज्य पुरुषके दर्गनसे, देव-दर्शनसे या तीर्थमे 
स्तान करनेसे आनन्द होता है। भकद्बभद्र ' * जैसी पुस्तक पढनेसे भी 
आनन्द होता है और किसी भूखेको अन्न देनेसे भी आनन्द होता है। 
कुछ लछोगोको जीभमर कर क्रूरता वतानेमें भी आनन्द आता है, और 


+ यह गुजरातीके प्रसिद्ध लेखक श्री रमणभाओआ नीलकठकी छोक- 
प्रिय रचना है। जिसके मुख्य पात्रका नाम भी भद्वभद्र है। जिसमे 
लेखकने अग्रेजी सभ्यताको हिन्दू समाजमें दाखिल करनेका विरोब 
करनेवाले कट्टर सनातनी छोयोका मजाक अडाया है। 

१४३ 


436 तालोमकी बुनियादें 


व्यसनीकों व्यसनके सेवनसे भी आनन्द होता है। स्त्रियोंको विवाहादि 
प्रसयोसे तथा सुन्दर वस्त्र या आभूषण पहननेसे आनन्द होता है और 
बालक या पतिका मुह देखनेसे भी आनन्द होता है। जैसे विभिन्न अनु- 
भवोके कारण जो भावनाओं पैदा होती है अन सबको हम आनन्द नाम 
देते है। 

सच पूछा जाय तो ये सारी भावनाये समान नहीं है, और 
अिनमें से कुछ अच्छी हैं, कुछ बहुत मामूली है और कुछ 
तो निश्चित रूपसे वुरी हैं। फिर भी जिन सारी भावनाओमे ओक 
अग समान हैँ और वह है अनुभव करनेवालेको थोडे समय या अधिक 
समयके लिओ खुश करना। 

जिसलिओं प्रइन यह अठता है कि आनन्‍्दके कौनसे प्रकारको 
जीवनमे स्थान देना आुचित्त कहा जायगा ? 


पानीके स्थिर होने पर यदि हम यह कहे कि वह अपनी स्वाभाविक 
स्थितिमे है, तो जब वह तरगाकार हो तब यह कहा जा सकता है 
कि वह अस्वाभाविक स्थितिमे है। तरगसे पानीमे दो प्रकारके विकार 
आत्पन्न होते है अंक अुसे अपनी स्वाभाविक सतहसे अूचा ओठानेवाला 
और दूसरा अससे नीचे ले जानेवाला। जिन दोनो प्रकारके विकारोका 
बिना रुके सतत जारी रहनेका नाम तरग है। पानी अपनी सतहसे 
अचा तो चढे परन्तु नीचे न अतरे, जिस प्रकार अुसमे तरग आत्यन्न 
होना असभव है। वह जितना अचा चढेगा, अुतना स्वाभाविक स्थितिसे 
नीचे अवश्य आतरेगा। परन्तु प्रत्येक तरग अपनी गतिके दौरानमें भरेक 
क्षणके लिओ पान्तीकों अुसको स्वाभाविक घ्थितिमें छाती है। अपरसे 
नोचे गिरते हुओ अथवा नीचेसे अपर चढते हुमे पानीको क्षणभरके 
लिओ अपनी स्वाभाविक स्थितिमे से गुजरना ही पडता है। पानी सतत 
तरगाकार होता ही रहे, तो भी असे थोडे थोडे समयके अन्तरके 
बाद अपनी स्वाभाविक स्थितिसे गुजरना पडता है। 

पानीके साथ चित्त और भावनाओके सम्बन्धकी _पुलना की 
जा सकती है। भावनायें चित्तरूपी जलमे अठनेवाली तरगे हैं। चित्तकी 


जीवनमें आनंदका स्थान १४५ 


निरचल दशाकों अुसकी स्वाभाविक सतह कहे तो भावनाओको अुस 
सतहकी खलबलाहट कहा जा सकता है। यह खलबलाहट चित्त-जलको 
सतहसे अपर भी ले जाती है और नीचे भी आुतारती है, और थोडे 
थोडे समयके अन्तरके बाद असके प्रत्येक भागको स्वाभाविक दश्षामें भी 
लाती है। चित्तकी स्वाभाविक दशाकों किसी भावनाका नाम देना हो 
तो वह केवल प्रसन्चताकी स्थिति कही जा सकती है, असमें न तो 
हपका अभार है और न शोकका गड़ढा है। अुसमे विराम -- विश्वान्ति 
--है, और थके हुओे मनुप्यकों विश्वामसे जितना और जैसा सुख 
अनुभव होता है, अुतना और वैसा ही सुख जिस शुद्ध प्रसन्नतामें है। 

चित्तकी जैसी प्रसन्नताकों ही यदि आनन्द कहा जाय तो वैसा 
आनन्द चित्तकी सहज स्थिति है, अन्य सारी भाववाओकों आनन्दका 
नाम दिया जाय या दूसरी किसी भावनाका नाम दिया जाय--वे हें 
सब विकार ही। 

प्रसन्नता चित्तका स्वरूपभूत धर्म है, वह वाह्मय परिस्थितियोसे 
निर्माण नही होता है, चित्तके भीतर ही रहता है। प्रसन्चताके आधार 
पर ही चित्तमें अन्य सारी भावनाओका अुदय-अस्त होता है। थोडे थोडे 
समयके अन्तरके बाद वह अपनी स्वाभाविक स्थितिमे से गुजरता है। 

फिर भी प्रयत्नके बिना यह हमारे ध्यानमें नही आता। जिस 
प्रकार तरग-रहित समुद्र हम नही देखते, अुसी प्रकार निश्चल चित्त भी 
हम साधारणत नही देखते। समुद्रमें तरगोंके निरन्तर आठते रहने पर भी 
जिस प्रकार आसके पानीकी प्रत्येक वूद थोडे थोडे समयके अन्तरके वाद 
अपनी स्वाभाविक सतह पर आ जाती है, अुसी प्रकार चित्त भी थोडे थोड़े 
समयके अन्तरके बाद अपनी सहज प्रसन्नताकी भूमिका पर भा जाता 
है। यह घ्यानसे न आनेका कारण यह है कि हमारा अवलोकन गहरा 
नही होता, तथा चित्तकी तरगोकी गति जितनी अधिक अटपटी और विविव 
है कि असका पृथक्करण नही हो सकता। फिर, वहुत वार चित्तको 
स्वाभाविक दशाका ताल वहुत छूम्बे समयके वाद और क्षणभरके 
लिओे ही आता है। चित्तके अठपटेपनमे ही जितनी मोहकता है कि 
साधारणत, असकी सहजता देखनेकी जिच्छा भी नही होती, जिस तरह 


ता-१० 
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कि सामान्य मनुष्यकों समुद्रकी आुत्तारू तरंगें देखनेका आनन्द लेनमे 
जिस बातका निरीक्षण करनेंकी जिच्छा ही नहीं होती कि समुद्रका 
पानी अपनी स्वाभाविक दर्यामें कब आता है। फिर, जिस प्रकार समुद्र 
पर अनेक स्थानोंसे अलग अरूग ढगसे वायुका दवाव पड़नेके कारण सारा 
समुद्र अेक ही समयमें स्वाभाविक सतह पर नहीं आता, परन्तु 
अछय अछूग वृूदें अछग अलग क्षणोमे भूस स्वाभाविक ब्श्ासे गुजरती 
हैं, अुसी प्रकार चित्त पर भी अनेक खजिन्द्रियो द्वारा अनेक प्रकारके 
वल अकसाथ असर डालते हैं । जिसके कारण चित्तके सव भाग 
बेंक ही समय सहज स्थितिमें कठिन प्रयत्वके विना नहीं आ पाते; 
और जैसा भ्रयत्व करनेवाले भनुष्य विरले ही होते हैं। 

फिर भी चित्तका प्रत्येक भाग थोड़े थोडे समयके अन्तरके वाद 
अपनी सहज दणामें आता है, जिसीलिओे हमें अुस दशाकी कल्पना कर 
सकने लायक थोडा-बहुत अनुभव रहता है और अस दशाको प्राप्त 
करनेके लिखे जानें-अनजाने हमारे प्रयत्न चलते रहते है। 

९“ हम समुद्रकी तरंगे देखने बैठते है तव हमारा ध्यान जिस बातकी 
ओर ही होता है कि वे सतहसे कितनी अूची अआठती है, जिस 
समये ओक भाग अूचा चंढा हुआ होता है, अुसी समय अुसका कुछ 
भाग और थोडे समयके वाद अुसका अूचा चढा हुआ भाग भी सतहसे 
आुतना ही नीचे अंतर जाता है। परन्तु आस जुतारकी ओर ध्यान 
देनेकी हमारी जिच्छा ही नहीं होती। तरयोका चढाव ही हमारी 
आखोमें भर जाता है, अुतारकी ओर हमारा ध्यान भी नहीं जाता। 
क्षिसी प्रकार चित्तमें अक प्रकारकी भावनाका चढाव आनेके कुछ समय 
परचात विरुद्ध और अुससे ओअलूटी भावनाका आतार आये बिना नहीं 
रहता। परन्तु जब तक चढती हुआ भावनाके भ्रति हमारा पक्षपात 
होता है, तव तक हमे अुतरती हुओ या स्वाभाविकताकी भावना पर ध्यान 
देनेकी जिंच्छा नही होती। हमारा ध्यान जवस्नु आअुसकी जाए विविता 
है, तव अुभरती हुओ भावनाके प्रति हम चित्तकों हर ० कम कक 
प्रथत्त करते है। परन्तु यह नहीं समझ पाते कि वह प्रवत्न ही वादमे 
अतरती हुओ भावनाकी तरफ जानेमें कारणभूत होता है। 
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अत. जो भावनायें हमे प्रिय छूगती है अन्हे आनन्दकी भावनायें 
कहें, तो वैसी श्रत्येक भावता अपने साथ जुड़ी हुओ भेक शोककी 
भावनाका बीज होती है। 

जिस तरह कमसे कम अक प्रकारका आनन्द और भुसका जोडी- 
दार अेक प्रकारका शोक --जिन दोके बीच हरजेक प्राणीका चित्त 
ओअेकसा झूलता रहता है। प्रसन्नता जिनमे से ओेकमें भी नही होती, 
परतु दोके बीचमें होती है। जिसका ताल जितने समय बाद आता है 
असी पर प्राणीकी वास्तविक श्ान्तिका आधार रहता है। चित्तकी 
प्रस्चताका ताल बार-बार आवे जैसा श्रयत्व करना वाछनीय हे। 

तात्पर्य यह कि चित्तकी प्रसन्नता वाहरसे निर्माण होनेवाली कोओ 
वस्तु नही, वह चित्तका आन्तरिक धर्म ही है। परतु हमारे चित्तके 
तार सदा हिलते ही रहते है, जिस प्रयत्नसे यह गति असो नियमित 
हो कि चित्त बार-बार अपनी स्वाभाविक स्थितिमे आता रहे, वह प्रयत्न 
प्रसन्नता छानेके लिझे अनुकूल कहा जायगा। 

परतु प्रसन्नता प्राप्त करनेके लिभे किया जानेवाछा प्रत्येक प्रयत्न 
यह अ्रुद्देश्य पूरा करनेमे समाव रूपसे सफल नहीं होता। जिसका भेक 
कारण तो हमारे प्रयत्वकी गलत विश्ञा ही होती है। प्रसन्नताको भीतरसे 
देखने और विचारकी सहायतासे विकसित करनेके वजाय हम वाहरसे 
देखने और बाहरी वस्तुओमें से भ्राप्त करवेका प्रयत्न करते है। हम भूल 
जाते हूँ कि बाहरी वस्तुओमें हमें बहुत वार जो आनन्द मालूम होता 
है, अुसका कारण हमारे चित्तकी आन्तरिक प्रसन्नता होती हे। वह 
आनन्द वस्तुकी किसी मोहकताके कारण नहीं माछूम होता। 


मेरे देखनेमें जैसा आया है कि कुछ वाहरसे विनोदी और 
खुश-मिजाज माने जानेवाले छोगोके हृदयकी जाच करे तो वह किसी 
भारी शोकके भारसे दवा हुआ मालूम होता है। वे दूसरोको खूब 
हसा सकते हैँ, स्वयं भी आुतने समय ज्ञक आनन्‍्द-मग्न मालूम होते 
है, परतु अुनके हृदयके भीतर तो मानो होली जलती रहती है। जिसके 
विपरीत, कुछ मानो 'काजीजी दुबले क्यो, शहरके अदेशेसे ” कहावतके 
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अनुसार चिन्ताका भार अपने सिर लेकर घूमनेवाले, गपशप मारनेके 
लिये अओकत्र हुओ मंडछोमे शायद ही बैठनेवाले और जीवनके गभीर 
पहलूका ही विचार करनेवाले छोगोमें जैसी प्रसन्नता देखनेमे आती है, 
जिसकी आन विनोदी और खुश-मिजाज छोगोमें गध भी नहीं होती। 
मैने सुना है कि पहले प्रकारके लछोगोमे ओक फ्रेंच विदूषकका 
अदाहरण प्रसिद्ध है। अतिशय विनोदी होवेके कारण वह विनोदके खेल 
करके लोगोको खुश करता और अुससे खूब पैसा कमाता था। मनों- 
रंजनके लिओझे लोग भारी फीस देकर असके प्रयोग देखने जाते थे। 
वही विदृूषक अक वार ओक डॉक्टरके पास गया, जो असे जानता नही 
था, और कहने लगा कि मुझे जीवनमे कोओ रस नही मालम होता, 
बिसलिओ आप जाच कर देखिये कि मुझे क्या हो गया है। डॉक्टरने असे 
जांचकर कहा कि आपको कोओ रोग नहीं है, परतु आपके चित्त पर 
शोकका भार है। असे दूर करनेके लिज्रे आपको थोड़ा मनोरजन करना 
चाहिये। असा कहकर डॉक्टरने असे अुसीका नाम देकर कहा कि आप 
फला विदृषकके खेल देखने थोड़े दिन जाय तो आपका मन प्रसन्न हो 
जायगा। जब असने डॉक्टरसे कहा कि वह प्रसिद्ध विदवृषक तो में 
ही हूं, तव डॉक्टरके आइचर्यका पार नहीं रहा। प्रत्येक मनुष्य 
अपने आसपास असे अनेक आअदाहरण ढूृढ़ सकता है। 
जिससे अुलछटा आअुदाहरण ग्राथीजीका है। आअुनकी गिनती गभीर 
मनुष्योमे की जायगी। अुनके लेखोमें कभी कभी विनोदकी झाकी 
देखनेको मिल जाती है, परतु साघारणत आनके लेख यभीर कहे जायेगे। 
और कुछ लोगोकों तो अनमे अतिशय गभीरता भी मालूम हो सकती 
है । कहावतके काजीको केवल सारे शहरकी ही चिन्ता थी, किन्तु गावीजी 
तो दिनरात सारे देजकी चिन्ता करते रहते हैं, फिर भी ओनके सह- 
वासमें आनेवाले लछोगोने ग्रायद ही कभी अन्हें प्रस्नतासे रहित और 
दसरोकों प्रसन्न किये बिना विदा करते देखा होगा। गावीजीके पास 
बैठनेवालोको वार-वार अुनके था दूसरे छोगोके अट्टहासकी आवाज 
सुनाओ दिये विना नहीं रहेगी। सावारणतया हम मानते हैं कि कटाक्ष 
(58६7०), अव्दचातुरी (07६) और हास्य (#ए्र70ए7) -- ये तीन 
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हास्यरसके साधन है। जिन तीनमें से ओक भी प्रकारकी भाषा- 
चातुरीमे गाधीजीके पारगत होनेकी ख्याति नहीं है। फिर भी विनोदी 
लेखकोको अपेक्षा अनके मण्डलमे अधिक हास्य खिलता रहता है। यह 
प्रसन्नता शोकके बीच भी अुनके चित्तमे अनुभव होनेवाली प्रसन्नतासे 
ही अत्पन्न होती है। शब्दों आदि बाह्य वस्तुओका हाथ अुसमें बहुत 
कम होता है। 

अिसलिओ प्रत्येक मनुष्य सदा दो जुडी हुओ भावनाओका अनु- 
भव करता है; परतु अुनमें से अंक भावनाका ससारको परिचय होता 
है और दूसरी भावनाकों अुसके समीपके छोग ही जान सकते है। यही 
कारण है कि जगत्‌ अुसे जिस गुणके लिमे प्रसिद्धि देता है, अससे 
विरोबी गुण अंसके पासके लोग असमे देखते हैं। 


जिसीलिओ बहुत बार हम देखते है कि सब लोग जिसे समझ- 
दार, भला, हसमुख, परिश्रमी आदि गुणोवाला बताते है, अुसे समीपके 
लोक मूर्ख, निष्ठुर, चिडचिंडा, घरकी परवाह न करनेवाला कहते हैं। 
समाजको जो मनुष्य कठोर मालूम होता है, वही समीपके लोगोको प्रेमलू 
और ममतालु मालूम होता है। मनुष्य बाह्य समाजमें यदि अपने 
स्वभावका अेक ही पहलू व॒ताया करें तो आुस स्वमावका अुलटा पहलू 
अुसके व्यक्तिगत जीवनमें प्रकट हो जाता है। अत्यन्त शुद्ध चित्तका 
मनुष्य ही भावनाकी दोनों सीमाये सवके सामने समान रूपसे प्रकट 
करता है। 

भीतर प्रसन्नताका अनुभव हो रहा हो तब बाह्य सृष्टिके प्रति 
हमारी भावगा-- हमारा आनन्द या हमारा शौक -- और भीतरकी 
प्रसन्चनताका ताल खो बैठे हो तब कृत्रिम अपायोसे आनदित होनेका 
प्रयत्त --- अिन दोनोके बीचका भेंद हम योड़े विचारसे जान सकते है। 


भीतरी प्रसन्नताका तार अवुभव करनेके वाद जब तक असके 
स्मरणका असर रहता है तब तक क्तार्थताकी --- वन्‍्यताकी --- तृप्तिकी 
-- भावना जुठती रहती है। यदि जैसे मनुप्यकी क्रियाशवित वलूवान 
हो, तो वह अपनी प्रसन्नताकों बाहर प्रकट करनेका और अुसकी छूत 
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फैलानेका प्रयत्त करता है। वह वाह्म सृप्टिके रूप, रग अथवा गुणसे 
आकर्षित नहीं होता, परतु रूप, रंग अथवा गुणका विचार अआठे बिना 
ही सारी वाह्म सृष्टि अुसे सुन्दर मालम होती है। बाहरकी सचेतन 
सृष्टिके प्रति अुसका भाव थोडी-बहुत शबुद्धिवाले प्रेमका होता है। 

जिसके कुछ आुदाहरण में यहा देता ह 

वालकको अपनी प्रसन्नताका तारू मिल जाता है, तब अपनी 
माको देखकर वह हस पड़ता है, अससे मिलनेके लिओ दौडता है, माके 
प्रति आअसका प्रेम अुमड पडता है। जिस प्रेमके पीछे जिस बातका 
विचार ही नही होता कि मा सुन्दर है या कुछप, छाड लडानेवाली है या 
लडतेवाली, गरीब है या अमीर। "मै प्रसन्न ह, और यह मेरी मा 
है --ये दो बाते ही अुसे आनन्दसे भर देनेके लिओ काफी होती है। 
जिस प्रसन्नताके अनुभवसे अत्पन्न हुओ कृतार्थताके कारण ओक अक्षरका 
“मा शब्द ही तथा माका भुसे प्रोत्साहन देनेवाला हास्य ही मेरा 
जीवन धन्य है” की भावना बालकमें पैदा करनेके लिम्रे काफी होता 
है। जिस धन्यताके अवसर पर जगत्‌की अत्यन्त आकर्षक वस्तु भी 
असके रग, रूप अथवा गुणके कारण वालककों अधिक प्रिय नहीं रूग 
सकती । 

परतु जब अिस प्रसन्नताका ताल खो जाता है, तब बालक 
केवल मातामे से ही जिस रसके घूट नहीं पी सकता। वही मा 
अनेक तरहसे असे मनाने --- समझाने --का प्रयत्न करती है तो भी 
बालकको क्वृतार्थता -- धनन्‍्यता --- का अनुभव नहीं होता। आस समय 
हम सब बडे छोग तुरन्त असका ताल अुसे खोजकर दे नही सकते. 
जअिसलिओ अबिन्द्रियोकों ललचानेवाले कुछ अपायोसे असे बहलाने या 
बहकानेका प्रयत्त करते हैं। सुन्दर खिलौना या चित्र बताकर 
मिश्रीकी डली देकर, घटोकी आवाज सुनाकर, ओकाध “ चिडा-चिंडीकी 
कहानी ” कहकर या जैसे ही किसी अन्य अपायसे हम अुसे खुश करवका 
प्रयत्त करते है। अिसके परिणामस्वरूप वह ओक प्रकारके तनावके 
अननवमे से दूसरे प्रकारके तनावकी ओर खिचता है। कभी वह अनु 
भव पहली ही वार होनेसे, कभी अुस अनुभवकी अचानकतासे, तो कभी 
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असके साथ रागात्मक भावनाका पूर्व-सस्कार होनेसे वालककी पहली 
भावताकों हम भुला सकते है, अुसे खुश कर सकते हैं और अत्नेसे 
हम सतोब मान लेते है तथा घीरे धीरे जैसे ही प्रकारोसे सत्ोष 
माननेकी अुसे आदत डालते हँ। जिसमे आनन्दके नामसे पहचानी जाने- 
वालो किसी भावनाकों आत्तेजत जरूर मिलता है, परतु प्रसन्नतासे वह 
सर्वथा भिन्न होती है। असमे कृतार्थता --- धन्‍्यता -- तृप्ति---का अनुभव 
नही होता। अंक खिलौना अनेक वार वबालूककों रिशझ्मा नही पाता, 
मिश्रीकी ओके डलीसे हमेशा काम नहीं बनता, ओक कहानी कहनेके 
बाद अलटी दूसरी कहानी सुननेकी प्यास बढती है। क्योकि आन्तरिक 
प्रसन्नताका ताल मिले बिना ये सब वाह्म आपाय मृत्युकालके ठडेपनको 
ओऔपधि मलूकर दूर करनेके प्रयत्न जैसे है। 

जो बात छोटे बालकके लिओ सच है, वही हम सबके लि 
भी सच है। जव प्रसन्नता भीतरसे अत्पन्न होती है, तव जिस चेतन- 
अचेतन पदार्थके साथ हमारा ममत्व बधा होता है अुसका रूप, रग 
अथवा गुण कंसे ही क्यो न हो, वह हमें प्रिय ही मालूम होता है। 
अुस समय अुसका सबंध हमें सुखकी वेदना करानेवाला है या दु खकी, 
जिसकी हम परवाह नहीं करते। असी कौनसी भूमि है जो असके 
निवासीको “स्वर्गादपि गरीयसी ” नही लूगती ” राजपृतानेका रेगिस्तान 
किसी राजपूतको आतना ही प्रिय होता है, जितना कि गुजरातीको 
वगीचे जैसा हराभरा गुजरात। हम गाते जरूर हैँ कि* 

“कहा हिमालय होगा जैसा, 
कहा पुण्य पावत गगा ? 

परतु वह हिमालय भारतसे अुडकर चौनमें चला जाय, अथवा युरोपका 
आल्प्स पर्वत अुससे अधिक अूचा हो जाय औौर गगा अफ्रीकामे चली 
जाय तथा अुसकी जगह कोओ चीनकी नदी आकर बहने लगें, तो 
भी अस समयका भारत हमें कम प्रिय नहीं मालूम होगा। जिसका कारण 
यह है कि हिमालय या गगाके कारण हमें भारत श्रेष्ठ भूमि नहीं 
लगता, बल्कि भारतके साथ हमारा ममत्वका सवध असे हमारी दृष्टिमें 
प्रिय बनाता है, और जिस भारतके साथ हिमालय और गगाका सबंध 
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होनेसे वे भी हमें प्रिय लगते है। हिमालय अथवा गगाके प्रति हमारा 
आदर असकी अच्चतमता अथवा विशालताके कारण नहीं, वल्कि जिस- 
लिओ है कि वह हमारे देशमे हैं। 


जिस देशके प्रति जब तक मेरे मनमे ममृत्वका भाव बना रहता 
है, तव तक जिसके साथ सवध रखनेके कारण मुझे सुख हो या दु ख, 
मेरी समृद्धि बढे या मुझ् पर विपत्तिके बादल टूट पडे, अुसके खातिर 
मुझे मरना ही क्यों न पडें, तो भी जिन सबमे मुझे धन्यताका ही 
अनुभव होता है। क्योकि मेरे भीतरकी प्रसन्नताके तालमे से वह प्रेम 
और ममता अत्पन्न हुओ है।* 


प्रतु जब किसी कारणसे में अपनी प्रसन्नता खो बैठता हू, तब 
अपने आचरणसे ही मुझे सतोप नहीं मिलूता। फिर में हिमालय, 
काइमीर, महावलेश्वर या मेरा वतन छोडकर अन्य किसी स्थान पर 
जाना चाहता हूं। परंतु आन अन स्थानोके साथ मेँ ममत्व नही बाघ 
सकता, अिसलिओ अनके रूप-रगके सौन्दर्यसे आनन्द प्राप्त करवेका प्रयत्न 
करता हू! मेरी भीतरी प्रसन्नता चली गओी है, जिसलिओ मैं वाहरकी 
सुन्दरताको ध्य्गनपूर्वक देखता हू। अपनी प्रसन्नताके अभावमें सामान्य 
वस्तुमे रही सुन्दरताकों देखनेकी मेरी वुद्धि जड़ वन जाती है। जिस 


2. 


# अपर कही वातका अर्थ यह होता है कि आन्तरिक प्रसन्नताका 
ताल मिल जाय, अुस समय वाह्म सृष्टिके जिस भागके साथ हमारा 
अह - ममत्वका सबंध होता है, असके प्रति प्रेमका अनुभव होता है। ये दो 
ही वाते प्रेमके लिजे आवश्यक होती हैं । बाह्य पदार्थके रूप, रग या गुण 
भित्यादिकी प्रेमको अपेक्षा नही होती। जब अह -ममताका अत्यन्त 

नाज हो जाता है, तब प्रियताका भाव भी नही रहता। वाह्म सृष्टिका 
चित्तमे अत्यन्त अभाव कर दिया जाय तभी असा कहा जा सकता 
है। जब अहं-ममता सृप्टिकि जितनी व्यापक बन जाती हैं, ते 
सारी सृष्टि भुसके रूप-कुरूप, गुण-दुर्गुण, कला-विकला, सुख-दु खके बाव- 
जूद प्रेमपात्र ही छूयती है। यह आूपर बताये हुओ चित्तकी ही व्याव- 
हारिक दण्ाकी स्थिति है। 
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लिओ जो वस्तु असामान्य होनेके कारण मेरी भिन्द्रियोकों अपनी ओर 
खीचती है असे में सुन्दर मान लेता हू। अपनी प्रसन्नताके कालमें मेरा 
कपासका खेत ही मुझे सतोप देता है। परतु प्रसन्नताके अभावमें 
काश्मीरका केसरका खेत देखनेके लिओ में तडपता है, जिसकी चौकीदारी 
बिजलीके दीये जलाकर की जातो है। 

जिसी तरह प्रसन्नताके कालमें कौनसी माकों अपना वालके 
सबसे अच्छा नहीं लगता ” वह बालक काला है या गोरा, रोगी है 
या नीरोग, सुडील है या बेडौल, सर्वांग है या विकलाग, बुद्धिशाली 
है या जड, गृणवान है या गृुगहीन --- किसीका भी माकों खयाल नही 
होता। बालक दुराचारी हो तो भी अुसे किसी सदगुणी वालकसे बदलनेका 
विचार अूसे असह्य रूगता है। अपनी प्रसन्नताके तारू पर दृष्टि रखकर 
ही वह बालककों देखती है, बालकके रूप, रग अथवा गण पर दृष्टि 
रखकर वह वालकको नही देखती। 

पति या पत्नीको अपनी प्रसच्चताके कालमे अपने जीवन-साथीके 
रूप, रग या विद्गवत्तादि गुणोका विचार भी मनमें नहीं आुठता। जब वे 
प्रसन्चताका अनुभव नहीं कर सकते और वफादारीकी भावना अनमें 
कमजोर हो जाती है, तभी वे परस्त्री या पर-पुरुषके रूप-रगादिसे 
आकर्षित होते है। 

दो घनिष्ठ मित्रोके गृणोमे बहुत वार अत्यधिक विरोध होता 
है। असा लगता है मानो दोनोके जीवनके ध्येय अक-दूसरेसे बिलुकुछ 
भिन्न है । फिर भी अुनकी घनिष्ठता टूटती नहीं। दोनो हृदयके भीतरकी 
स्वयभू प्रसन्नताका अनुभव करते हो, आस समय वधी हुओ मित्रतामे 
ही भैसा होता है। जो मित्रता बाह्य निमित्तोसे निर्माण होती है, वह 
टूट सकती हें। 

“'भावे कोअओ सुन्दर कहो, भावे कोअ्‌ कारे 
हमकु ये ही रूप विता और सकल खारे।* 

परतु जिस अच्त प्रसन्नताके परिणामस्वरूप होनेवाली वाह्म 
क्रियाओं विविध प्रकारकी होती है। भुन सवर्में प्रेम -- वन्‍्यता --- का 
तत्व तो समान होता हे, परतु प्रयोजन, विवेक-गक्ति, शिक्षण, 
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पूर्व-सस्कारो, दृढ़ कल्पनाओ आदिके भेदसे आन क्रियाओके अनेक 
प्रकार हो जाते है। 


अन्त प्रसन्नता अनुभव करनेवाले नागर नरसिंह महेता हो, या 
मिल-मजदूर बाल हो, दोनोको समान रूपसे “आजकी घडी सुन्दर ' 
मालूम होती है। जैसे समय अपने किसी प्रियजनका सत्कार करनतेका 
अवसर आये तो सत्कार करनेके ढगमे दोनोकी अच्छे-बुरेकी कल्पना, 
योग्यता और विवेक-बुद्धिके भेदके अनुसार फर्क पडता है। नागर 
नरसिंह मेहताको अुस समय, 


'हारे हु तो मोतीडाना चोक पुरावती, 
मारा वालीडानी आरती अआतारती हो जी रे / * 
अैसा ठाटवाट जमानेकी जिच्छा होती है और मिल-मजदूर बाढू 
दीनभावसे अपनी स्वाभा।वक सपत्ति अपंण करके कृतार्थ होता है! वह 


“ मखमल मसुरियानी गादी नथी मारे, 
फाटेली गोदडी में छे पाथरी--' 7 


कह कर सतोष मानता है। 


अन्त प्रसन्चताके कालमें मैं अकेला होओू तो अपने सस्कारोके 
अनुसार गीत गाअगा, वाद्य बजाअगा, पुस्तके पढ़ूगा, चित्र वनाओूगा, 
कविता रचूगा, आकाशकी शोभा निहारूगा, खेतमे काम केडंगा, 
कातूगा, घरको साफ-स्वच्छ करूगा या दूसरा कोओ काम करूगा। १९३ 
यह सब मेरे अपने लिओ, स्वान्त सुखाय ही होगा। जिस बातकी मुझ 
परवाह नहीं होती कि कोओ मेरी जिन सारी क्रियाओकी केंद्र रे 
प्रशसा करे। मेरी क्रियाओकों कोओ जानता है या नहीं, जिस बारिम 
भी में लापरवाह रहता हू 

* में तो मोतीके चौक पूरती हू और अपने प्रियनतकी आरती 
अुतारती हु। न 

+ मेरे पास मखमलर और मशरूकी ग्रादी नहीं है। मे तो 
अपनी फटी पुरानी गुदठी ही तुम्हारे लिओे विछाओ है। 
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मुझे जिसकी आवश्यकता नही मालूम होती कि कोओ मेरा गीत 
सुने, या आसे पूर्ण बनानेके लिझे कोओ तबले या सितार वजाये, मेरी 
रची हुओ कविता या चित्र कोओ देखे या प्रकाशित करे अथवा मेरी 
कलाका जगत्‌में प्रचार हो। कोओी मेरे रागको वेसुरा कहे या मेरी 
कविताको प्रतिभाहीन कहे, जिस विपयमे भी में अुदासीन रहता हू। 
क्योकि ये सब काम में किसी दूसरेके लिणे नहीं करता, मेरी 
अन्त प्रसन्नतामे से वे सहज रूपमे ही अत्पन्न होते हैं। 

अपनी अन्त प्रसन्नताके समय में किसीके सपर्कमे आता ह, तब अपने 
सस्कारोके वश होकर में विविध प्रकारकी क्रियाये करता हु, परतु आन 
सबमें मेरा सपूर्ण हृदय अुडेला हुआ होता है। मेरा मुख्य आुद्देश्य अपनी 
प्रसन्नता व्यक्त करनेका अथवा सामनेवाले व्यक्तिको अुसकी छुत 
लगानेका होता है। यह छुत छगानेके सवधमे कभी में सामनेवाले 
व्यक्तिके सस्कारो, कभी प्रयोजन और कभी मेरी विश्येष योग्यताओके 
साथ अपने विवेकका मेल बैठानेकी दृष्टिसि आचरण करता हू। 
छोटा बालक हो और मेरे पास कहानियोका भडार हो, तो असे में 
कहानिया सुनाकर प्रसन्न करनेका प्रयत्न करता हू, कहानियोका भंडार 
न हो अथवा अस विषयमे मेरे विवेककी कसौटी कडी हो, तो में 
दूसरा तरीका खोजता हू । माता-पिता हो तो में अुनकी मनपसन्‍्द था 
आवश्यक सेवा करनेके लिओ प्रेरित होता हु, कोओ मेहमान हो तो 
अुसकी और मेरी अच्छे-बुरेकी कल्पनाका मेल सावकर आअुसकी आब- 
भगत करनेके लिओ प्रेरित होता हु, कोओ गरीब हो तो अुसे अपनी 
कोओ वस्तु देनेके लिओे प्रेरित होता हु, और कोओ बीमार हो तो 
असकी सेवा-शुश्रषा करनेके लिओ प्रेरित होता हू। जिस तरह अपनी 
आन्तरिक प्रसन्नताके फलस्वरूप अनमें से किसी न किसीके लाभके ब्थि 
अपनी किसी वस्तु या शक्तिका किसी भी तरह त्याग करनेकी दणप्प्सि 
मेरी सारी क्रियाओं होती है। जिस त्यागके लिये मुझे पच्चात्ताप नहीं 
होता, जिससे मेरी प्रसन्नता घटती नहीं, अलटी मेरी कछृतार्थता-- 
धन्यता --- की भावनामे वृद्धि होती है, भले वह त्याय कितना ही 
वडा क्यो न हो। 


१५६ तालीसकी बुनियाद 


भीतरकी प्रसन्नताके अभावमे मेरी सारी क़ियाय्रे जैसी ही हो, 
मेरा त्याग जितना ही बडा हो, तो भी वह सव थ्ेक वोझ ही माहूम 
पडता है। समयपत्रमे कहानीका समय रखा गया है अिसलिओं वालकोको 
कहानी कहनी पडती है, माता-पिताने आज्ञा की है अिसलिये अनके पैर 
दवाने बैठना पडता हे, मेहमान आ गये है अिसलिओ अनकी व्यवस्था करनी 
पडती है, पैसे मागनेके लिझे आनेवाला व्यक्ति नेता है जिसलिओ चन्दा 
देना पडता है, वीमारकों कही फेक नहीं सकते अिसलिओ असकी सेवा- 
शुश्रूषा करती पडती है। जिन सब कार्योमें कला, सामग्री, धन, श्रम 
आदिका कितना ही अधिक खर्चे क्यो न किया गया हो, कितना ही 
अट्टहास क्यो न जोडा, गया हो, फिर भी अससे धन्यता -- छतार्थता 
--का अनुभव नहीं होता। 


असलमे, भीतरकी प्रसन्नता और सामनेवाले व्यक्तिके प्रति रहे 
प्रेमके अद्रेकमे से अपने अपने विवेक और अच्छे-व॒रेकी कल्पनाके अनुसार 
दसरोके प्रति किये जानेवाले शिष्टाचारके तरीके पंदा होते हँ। परतु 
जैसे-जैसे जीवतमे प्रसन्नताके तार गम होते जाते है, वैसे-बसे 
प्रसन्नता और प्रेमके अद्वेकका स्थान शिष्टाचारकी क्रियाओका वढा हुआ 
आडवर लेता जाता है। वबादमे मेहमानके लिये ५ व्यजन बनाय॑ जाय 
या ८५, राजाकों ११ तोयोकी सलामी दी जाय या १०१ की, अिसकी 
सूक्ष्म विधिया निश्चित करके अनका शत-प्रतिशत पालन करनेवालेकों 
और जिसके लिओ वे की जाती है असको सतोप मानना पडता 

सतोषका अनुभव नहीं होता, परतु सतोप मानना पडता हैं। 
य सब कृत्रिम जीवनके कृत्रिम आनन्द है । जिन्हें हम आनत्द तो 
कहते है, परतु अनमे प्रसच्चता --- क्षतार्यता -- धनन्‍्यता नही होती । 


सच कहा जाय तो प्रसन्नता हर्प अत्पन्न करनेवाली भावनाओके 
लिओे अधिक पक्षपात करनेवाली और जोक करानेवाली भावनाओकी 
नापसन्द करनेवाली नही होती; क्योकि हर्ष और शोक दोनो चित्तकी 
तरगके अनिवाय पहलू होते है । हप॑ अुत्यन्न करनेवाली भावनाय 
प्रसन्नता ल्यनेवाली तथा शोक अत्पन्न करनेवाली भावनायें प्रसन्नताका 
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नाश करनेवाली हो, असा नही है। परतु अमुक प्रकारके हर्ष और 
शोक प्रसन्नताके ताछलको समान रूपसे निकट लानंवाले होते है। 


गुरशजनोके प्रति मुदिता (आनन्द ) का अद्रेक, साथियों और जनताके 
प्रति मैत्रीका अुद्रेक, आश्वितों और प्राणियोके प्रति वात्सल्यका अंद्रेक, 
दूसरोको सुखी देखकर अथवा दूसरोके या अपने हाथो हुओ सत्कर्मसे सतोषकी 
आत्पत्ति --ये प्रसन्नताके समीप रहनेवाले चित्तमें हर्ष आत्यन्न करनेवाले 
पहलू है। दु खीको देखकर करुणाका आअदूभव, अपनी गलरूतियोके पश्चा- 
त्तापसे होनेवाला अनुतापका अदुभव, किसीको पापमें डूबा हुआ देखकर 
असके प्रति अनुकपाका आुदभव, अपराधोीके प्रति क्षमावृत्तिका अद्भव -- 
ये सब प्रसन्चनताके समीप रहनेवाले चित्तके शोक करानेवाले पहलू है! 


अन्तमे बताओ गओ सारी भावनाओमें अुस क्षण शोकका अनुभव 
होता है, परतु वह शोक न हो असी हमारी जिच्छा नही होती । दु खीको 
देखकर करुणा अत्पन्न न हो, पापका अनुताप न हो, अभैसा नही लगता। 
क्योकि आसीमे से प्रसन्नताका ताल हाथमें आता है। 


असके अलावा, प्रसन्नतासे आत्पन्न होनेवाला आनन्द किसी भी 
प्राणीको पीडा पहुचाये विना या वोझरूप बने बिना (भोगना हो तो) 
भोगा जा सकता है, जब कि वाह्म वस्तुओके जरिये प्राप्त किये जाने- 
वाले आनन्दमोें वे वस्तुओं आत्पन्न करने तथा अुनके द्वारा आनन्द 
भोगनेमें अनेक निर्दोष प्राणियोको कष्ट अुठाना पडता है। ताजमहलू 
और अजन्ताकी गुफायें सले कला और सौन्दर्यके भडार हो, परतु भुस 
ताजमहलके पत्ते-पत्ते और फूल-फूलमे ओक जालिम वादशाह द्वारा 
हजारो गरीब कारीगरो और मजदूरोसे जबरन्‌ कराओ गजी मजदूरीका 
तच्रास भरा हुआ है, और असे देखनेवाले लोग देशके करोडो अधघ- 
भूखोके लिझे आपयोगी सिद्ध होनेवाला धन वरवाद करके हो वहा 
जा सकते है। 
अजन्ताकी गुफायें भले वौद्धकालमे हमारे देशके कुछ सावुओ द्वारा 
कला-कौशलमे प्राप्त की हुओ पराकाप्ठाकी प्रतीक मालूम हो, परतु 
वे बुद्ध भगवानके आदर्शोको खो वैठनेवाले, सामान्य कर्ममार्गके त्यागका 
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मूल कारण भूल बैठनेवाले तथा राष्ट्रके अन्न पर जीकर भिक्षुके वेशमे 
भी विलास और वंँभव भोगनेवाले छोगोकी भी प्रतीक है। 

मैने सुना है कि नऔ दिलल्‍लीमे बडे भव्य और सुन्दर सरकारी 
भवन बन रहे है। मुगल वादशाहोकी शान-गौकतकों भी पीछे रख 
देनेवाली भव्यता और सुन्दरता आनमे लानेका प्रयत्न किया जाय तो 
कोओ आइचर्यकी बात नहीं होगी। परतु वे सुन्दर भवन किस 
वातके स्मारक होंगे ” क्‍या वे ओक कगालसे कगार देश पर शासन 
करनेवाले लोगोकी निप्ठुरता और अहकारके ही स्मारक नहीं 
होगे ” जिस दिन मुगलोकी “ तरह अग्रेजोका साम्राज्य भी घूलमें 
सिल जायगा, अुस दिन तो नओ सत्ताके प्राचीन जिमारतोकी रक्षा 
करनेवाले विभागकों ही ये भव्य जिमारते सौपी जायगी, और जिस 
विभागके अंत्पन्न होनेमे विलम्ब हुआ, तो आतने समयमे गीदड और 
कुत्ते ही अुनके मालिक बनेगे। जिन जिमारतोको देखकर भविप्यके 
यात्री ज्ञायद भारतकी समृद्धि और खुशहालीकी कल्पना करेगे, परतु 
जिस धरती पर वे खडी है, वह धरती दुनियाकी गरीबसे गरीब धरती 
है यह क्‍या हम नहीं जानते ” 

कला और सौनन्‍्दय्येके ये अचेसे अूचे नमूने आनन्दके निर्दोष साधन 
हैं, यह कैसे कहा जा सकता है? 

वाहरसे प्राप्त किये जानेवाले आनन्दमे ओक दूसरी विलक्षणता 
भी होती है। हम किसी गायक, वादक, नतंकी, चित्रकार, शिल्पी, गा 
भाट-चारण या अवधानीकी अद्भुत शक्ति पर मुग्ध हो जाते हैं। 
असकी कुशलता पर हमें आब्चर्य होता है। परतु अुसके साथ हमारा 
सवध कैसा होता है? और अपनी कुशलतासे स्वय आुसे कितनी 
कृताथेता अनुभव होती है? हम देखते है कि जब हम आुसकी कलसे 
आदचर्यचकित हो जाते है, जुस समय वह अपनी कलाकी अपेक्षा हमे 
ही अधिक महत्त्व प्रदान करता है। वह हमारी वाहवाहीका और जिनामका 
भूखा होता है। जितनी अद्भुत कलाका स्वामी होते हुओ भी उह 
हमारी खुशामद करता है, और हम भी ओअुसकी कला पर मुग्ध होते 
हुओ भी मनमें तो अच्छी तरह समझते है कि हम अुसके आश्नयदाता हैं 


जीवनमें आनंदका स्थान ५५९ 


और वह हमारा आश्रय चाहनेवाला है। जिसलिभे सावारणत आश्रय- 
दाता और आश्वितके वीच जेसा सबंध रहता है, वैसा ही सवध हम 
असके साथ रखते है । यदि कालिदासके सबंधमें हमारी दन्तकथायें 
सत्य हो तो कविकुलगुरु होते हुओं भी थुत्क्री कवितादेवीके भाग्यमे 
तो ओक राजाकी चाटुकारिता करना ही लिखा था। अुनके काव्य केवल 
अनकी प्रसन्नताको ही प्रकट नहीं करते थे। किसी कलछाकारकों अपना 
आश्रित माननेके कारण हम असके साथ समानताका व्यवहार नही 
करते, बल्कि हमसे नीचेकी पक्तिका मानकर असके साथ अैसा व्यवहार 
करते है, मानो अस पर हम कृपा -- मेहरबानी --- वरसा रहे हो। 
सुन्दर कलासे हमारा मनोरजन करते हुअ भी असे अंसा नही रूगवा कि 
वह हम पर कोओ मेहरवानी कर रहा है, वल्कि हममे मूर्खंसे मूर्ख 
परतु कला-रसिक कहलानेकी जिच्छा रखनेवालेकी प्रशसा या जिनामसे 
वह अपनेको अनुगृहीत हुआ मानता है। 

यह सब बताता है कि वह कला स्वय असे भो तृप्त नही कर 
सकती । असमें कछ्ृतार्थताकी भावना आत्पन्न नही कर सकती। यदि 
और जब यह वस्तु भीतर अनुभव की हुओ अुसकी स्वाभाविक प्रसन्नतासे 
आत्पन्न हुओ हो, तो और तब वह आसे आनन्दका सावन नहीं माल्म 
होगी, परतु भीतरके आनन्‍्दकी ओक स्थूल अथवा कामचलाओ्‌ (70ए87) 
निशानी सालूम होगी । वैसी स्थितिमें वह अपनी कलछाका प्रदर्शन 
करना नही चाहेगा, और दूसरोकी कद्र पर अपनी क्ृतार्थताका आवार 
भी नही रखेगा। परतु जैसा वह क्वचित्‌ ही अनुभव करता है। जो 
वस्तु अपने स्वामीकों भी तृप्त--अआत्मसतुष्ट -- नही कर सकती, 
वह हमें कृतार्थ कर सकती है यह मान्यता क्‍या गलरूत नही है ? 

वस्तुस्थिति यह है। असलिओ वालकको या अन्य किसी व्यक्तिको 
आनन्दित करनेका अपाय सग्रीत, करा, कहानी, मजाक, चित्र अथवा 
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ताजमहल या अजन्‍्ताकी गुफायें बताना नहीं हैं, वल्कि जिसका सच्च या अजन्ताकी गुफायें बताना नहीं वल्कि जिसका सच्चा 


हि को पर पक या कत पंप इक पाते या अस व्यक्तिके प्रति ॥ प्रेमोद्रंक और अस व्यक्तिका हमारे 

प्रति प्रमोद्रक है। प्रमका अआंद्रेक हो तो दोनो ओेक-दूसरेके सामने चुप- 
न 3 मई कम. 

चाप देखा करे तो भी कतार्थता अनुभव करते है, अुसके अभावमें 

पा आह जा मम ला 
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कृत्रिम साथनों द्वारा आनन्दके नामसे पहचाने जानेवाले विकारोको तो 


अत्ेजित किया जा सकता है किन्तु श्रसच्चताका अनुभव नही किया 
जा सकता। प्रमका अद्रेक होने पर यह भय रखनेकी आवश्यकता नही 
कि विवेककों बहुत सूक्ष्म कर देंगे, तो आनन्दके वहतेरे साधन अशद्ध 
मालूम होनेके कारण हाथसे चले जायेगे, और फिर दूसरोको रिपझाने या 
खुण करनेके मार्ग ही नही रह जायेंगे । आवश्यकता केवछ जिस बातकी 
है कि हम अपनी अच्त प्रसन्नतासे दूसरोके प्रति देखे, और बारूककों 
असकी प्रसन्नता खोज कर दे दे | यह हमारी और अुसकी सदू- 
सावनाओके पोषणसे हो सकता है। बालकको अपने माता-पिता, भाजी- 
बहन, गुरुजन, मित्र, अपनी शाला, अपना घर, अपना कुत्ता या बिल्ली, 
दूसरोके लिझे कुछ करना, दूसरोका दुख सहन न कर सकना -- 
ही सव आनन्‍्दरूप लूगता है, अुस आनन्दके फलस्वरूप वह जो 
कुछ अपने विवेकके अनुसार स्वयस्फूर्तिसे करेगा, वही अुसे आनन्दित 
वनानेका आत्तम आुपाय है। 
असी प्रसन्नता जीवन-विकासमें अमूल्य मानी जायगी। भीतरसे 
ही सर्देव प्रसन्न रहनेका स्वभाव जीवनके सारे आवश्यक आशीर्वाद -- 


स्वास्थ्य, श्राण, सदग॒ुण, अकता, अस आदि -- प्रदान करनेवाला होता करनवाला 


न्िजजज----बक-यू. 7 


मनृष्यको शाति प्रदान करता है। यह प्रसन्नता बारूकमे पंदा करना -“ 
अर्थात जब असका ताल खो जाय तब असे खोज देना --अवश्य ही 
जिक्षकोका अक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण कतंव्य है। परतु यह अक्वत्रिम या 
साहजिक प्रसन्नता शिक्षक अपनी प्रसन्नतासे अत्पन्न होनेवाले प्रेमके द्वारा 
ही देर-अवर प्राप्त करा सकता है। हमारी प्रसन्नताकी छूत तुरुत ही 
सामनेवालेको नहीं लय सकती, परतु हममें धरर्य हो तो सामनेवाले 
व्यक्तिकी ग्रहण करनेकी शक्तिके अनुसार देर-अबेर वह छूत लग 
विना रहेगी नहों। असी ब्रसन्नताको यदि आनन्द कहा जाय तो जिस 
आनन्पके जितने घट पिये और पिछाये जा सके अआतने भिण्ट ही है। 


१५७ 


वह तालीम कोनसी ? 


स० १९८० के मार्गगीर्ष महीनेके 'युगधर्म में श्री रवीच्रनाथ 
ठाकुरके दो भाषणोका अनुवाद छपा है। दोनों भाषण विचार करने 
और परीक्षण करने योग्य हैं। हमारे देशकी स्थितिकी जाचके फलस्वरूप 
अन्होने जो कुछ बताया है, असमें से कुछ वाते जितनी सत्य है कि 
वे आज हमे अच्छी लगे या न लगे, किसी दिन अन्हे स्वीकार करके 
जडसे ही अुनका जिलाज किये बिना हम जातिकी विज्यामें प्रगति 
नही कर सकेगे। फिर भी श्री रवीन्द्रनाथके भाषणोंका कुछ भाग जैसा 
है, जिसकी विवेकके साथ जाच न की जाय तो बिना कारण लोगोमें 
वुद्धिभेद आत्पन्न हो सकता है। जिसके विपरीत, यह भी सभव है कि 
रविबाबूके भापषणोको विवेकाग्तिमे तपानेसे जिस सत्यकी ओर वे 
समाजका ध्यान खीचना चाहते हैँ, अुसका लोगोको अधिक स्पष्ट दर्शन 
हो। जिस प्रकार अुनके भाषणोकी समालोचना सत्यकी शोबमें सहा- 
यक होगी, जैसा मानकर रविवाबूकी तुलनामें खडे होनेमें असमर्थ 
होते हुओ भी में आलोचना करनेका साहस करता हु। 

श्री रविवाबू अपने समस्या” नामक पहले भाषणमें यह प्रति- 
पादित करते है कि भारतवर्पषंकी जनताको दो प्रश्नोका सतोपकारक 
हल खोजना है। पहला प्रश्न अवुद्धिके नाशका, और दूसरा प्रइन 
हिन्दू-मुसलमानोकी मेकताका है। 

अिनमें से पहले प्रश्न और असके लिखे सुझाये गये हल पर 
पहले विचार करें। 

“ अवुद्धिके प्रभावसे हमारे मन दुर्व हो गये है, हम ओेक-दूसरेसे 
विच्छिन्न है, केवरू विच्छिन्न ही नहीं, अक-दूसरेके विरद्ध भी है 
हम वास्तविक' जगत्‌को वास्तविक रूपमें महण नहीं कर सकते, जिस- 
लिओ हम जीवन-यात्रामें प्रतिदिन हार जाते है। अवुद्धिके प्रभावसे 
हमने स्वबुद्धिके प्रति अश्रद्धा रखकर आतन्तरिक स्वावीनताके आुछलते 


५६१ हु 
ता-११ 
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हुओ झरतेके मुह पर सपूर्ण देश जितना परवशताका पत्थर ढांक 
रखा है। जिस समस्याका हल अकमात्र तालीम ही हो सकती है।” 

प्ररन यह नहीं है कि यह समस्या सचमुच कोओ समस्या है 
या नहीं, वास्तविक प्रइरन यह हैं कि वह तालीम कौनसी है, जिसकी 
सहायतासे अवुद्धिका नाश हो सकता है और स्वव॒ुद्धि पर हमारी श्रद्धा 
बढ सकती है ? श्री रविबाबूने अपने भापणमे मान लिया है कि अन्होने 
जिसका अक जैसा अआत्तर दे दिया है जो सरलतासे सबकी समझमें आ 
जायगा। परतु मुख्य प्रश्न तो यही है कि जिस  तालीम ” से यह समस्या 
हल हो सकती है, वह  तालीम ' है क्या चीज? रविवाबूके दोनों 
भाषण जिस मुख्य प्रश्नके वारेमे चुप हैं; और जिस सम्बन्धमे जो कुछ 
भाषणोंमे कहा गया है वह अधूरा होनेके कारण असतोपकारक है। 

भाषणके पहले भागसे लगता है कि श्री रविवाब्‌ तालीमका 
अथे बुद्धिका विकास करते है। वुद्धि अंक जैसा शब्द है, जो साधा- 
रणतया स्पप्ट समझमे आ सकता है। जैसा मान ले तो भी यह जाचना 
बाकी रहता है कि वुद्धिकि विकासका अर्थ क्या है और वह कैसे 
हो सकता है। क्योकि श्री रविवाव्‌ यह स्त्रीकार करते है कि हमारे 
देशमे अनेक लोग “तालीम त्राप्त किये हुओ ' है, फिर भी “अनमें से 
बहुतोमे वुद्धिकी मुक्तिका वल बहुत देखनेमें नहीं आता, वें भी भरुच्छुखल 
भावसे चाहे जो मान लेनेकों तैयार है, वे अधसक्तिके अद्भुत मार्गम 
अकस्मात्‌ यात्रा करनेके लिम्रे तैयार है; आविभौतिक व्यापारोकी 
आविईवविक व्याख्या करते अन्हें जरा भी सकोच नहीं होता, वे भी 
अपनी व॒द्धिके विचारकी जिम्मेदारी दूसरोक्ों सौपते लजाते नहीं 
बरिकि आनन्द अनुभव करते हैं। 

स्पष्ट हैं कि जिस अवद्धिका नाथ और स्वाबीन बुद्धिका विकास 
करना वाछनीय है, वह विश्व-विद्यालयोकी अपाधियों अथवा पड्दशनर्क 
अध्ययनसे होता ही है जैसा नहीं दिखाओ देता। अत जिस बातका 
कोजी विव्वास नहीं कि विज्ञानशास्त्रकी पढाजीसे, भाषाओकी पढामीसे 
अथवा न्याय और दर्शनशास्त्रोकी पढाजीसे अवुद्धिका नाथ हा हैं 
जायगा। 


बह तालीस कौनसी ? १६३ 


अिसलिओ यह प्रश्त तो खडा ही है कि जिस तालीमकी मददसे 
समस्या हल होवेवालो है, वह क्‍या चोज है? 

सच बात तो यह है कि अबुद्धिके नाथ, स्ववुद्धि पर विश्वास 
और अधघश्रद्धाके त्यागका अतिशय पाडित्य या ताकिक सूक्ष्मताके साथ 
कोओ अनिवार्य सबंध नहीं है। परल्तु अवुद्धिकि नाशका सवध 
भावनाओके विकासके साथ अवश्य है। 

जब तक मनुष्यमे भय अथवा लालसा रहेगी, तव तक अबुद्धिके 
साम्राज्यसे कोओ मनुष्य मुक्त नही हो सकता। असके सर्वविद्या-सपतन्न 
मस्तिष्कके किसी कोनेमें भी कुछ अवबुद्धि, कुछ अवश्रद्धा जरूर छिपी 
हुओ मालूम पडेगी। 

जिस सय अथवा लालूसाके साथ मनुष्यमे कर्तृत्व-शक्ति होगी, 
तो वह अधिक स्वावरुबी, स्वाधीन साधनों पर आधार रखनेवाला, 
तथा वास्तविक जगत्‌कों कमसे कम बाह्य दृष्टिसे अधिक वास्तविक 
रूपसे ग्रह करनेवाला मालूम होगा। परतु जगतके प्रति आुसका 
दृष्टिविन्दु जगतुके लिये सुखदायी नहीं होगा। वह जगत्‌के लिओ 
भयका, त्रासका कारण तो रहेगा ही, क्योकि वह स्वय भय या 
लालसासे मुक्त नहीं है, और वास्तविक जगतृक्रो पूर्णतया वास्तविक 
रूपमें ग्रहण करनेमे अशक्त है। जहा और जिस क्षण अुसके कर्तृत्वका 
बल कम हुआ मालूम होगा, वहा और अुस क्षण अुसके मस्तिष्कमें 
रहा अबुद्धिका अकुर तुरन्त प्रकट होगा। 

अिस भय और छारहूसाके साथ जिस मनुष्यमे कर्तृततका अभाव 
होगा, अुसमे अबुद्धिका पूर्ण साम्राज्य होगा। सारी भाषाओका ज्ञान, 
सारी वैज्ञानिक विद्याओका ज्ञान और सारे दर्शनशास्त्रोका ज्ञान भी 
अुसे अबुद्धिकी गुलामीसे नहीं छुडा सकेगा। जहा जहा पाडित्यके होते 
हुओ भो किसो “खूटीश्वरी ' * में श्रद्धा पाओ जाय, वहा परीक्षा करने 
पर भय, लालसा और कर्तृत्वका अभाव दिखे बिना नही रहेगा। 

* शो रविवावूर्ने अपने भाषणमे जिस प्रकार ओक कहानी कही 


है ओक वार अक आदमी अपनी वकरीके साथ किसी गावके चौकरमें 
आया। रात पड जानेसे अन्यत्र कही ठहरनेंकी जयह न खोजकर रास्तैके 
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कहनेका मतलूब यह कि भय, लालसा और अकर्तृत्व ये तीनो 
अवुद्धिकि पोपक है। यदि और जिस हद तक विद्धत्ता जिस त्रिपुटीके 
नाशमें सहायक होगी, तो और अुसी हद तक जिस दिशाकी तालीम 
हमारा ध्येय सिद्ध करनेमें अपयोगी मानी जायगी। 


परतु वास्तवमें यह पाया जाता है कि पाडित्यके बिना भी 
मनुष्यमें भय, छालूसा और अकर्तृत्वका अभाव हो सकता है, और 
पाडित्यसे अनका अनिवार्य रूपमे नाश नहीं होता। परतु मूलमें जिस 
त्रिपुटीका अभाव हो अथवा असका नाश करनेकी वृत्ति हो, तो विद्वत्तासे 
मनुष्यकी स्वाधीन बुद्धि अधिक शोभा पाती है, तथा असका कार्य- 
क्षेत्र और समाजकी दृष्टिसे अुसकी अपयोगिता बढ सकती है। 

अिसलिओ केवल 'तालीम ” कहनेसे ही समस्या हल नहीं हो 
जाती। परतु जिस तालीमसे भय और छालसाका अच्छेद तथा 
क्तृत्वका आुचित मात्रा्में विकास हो सके, वही तालीम हमारी 
समस्या हल कर सकेगी। 

“कर्तृत्वकी आुचित मात्रा कहनेमें मेरा विशेष हेतु है। केवल 
अपार कर्तृत्व सुखदायी नही होता। केवल सतोष प्रगतिकारक नही 
होता। कर्तृत्व और सतोषका यथायोग्य समन्वय ही प्रगतिकारक और 


सुखावह होता है। 


वीचमें ही अुसने अक लकडीकी खूटी गाड दी और बकरीको अआससे 
वाधकर सो गया। सवेरे सू्योदयके पहले ही वह आठा और बकरीकों 
खोलकर चल दिया। परतु जो खूटी असने रास्तेके बीच गाडी थी, 
असे आअुखाडनेकी असने परवाह नहीं की। सवेरे गावके छोगोको 
रास्तेके बीच गडी हुओ खूटी देखकर आइचर्य हुआ और अन्होने अनु- 
मान कर लिया कि यह किसी अदृश्य शक्तिका कार्य होना चाहिये। 
आअुसकी वजहसे आने-जानेमें लोगोको असुविधा होती थी, परत थुसे 
जुखाडनेकी हिम्मत कौन करे? अछटे छोगोने यह तय किया कि 
अुसी स्थान पर जुसकी पूजा की जाय। जिस तरह रास्तेके बीच 
“खूटीश्वरी ” देवीकी स्थापना हुओ ! 
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रोगकी परीक्षा करनेसे डॉक्टरके मनको अवश्य सतोष होता है, 
परतु रोगीको केवल परीक्षासे सतोप नहीं हो सकता। असे तो रोगकी 
परीक्षा और असका सुलभ अपचार दोनो चाहिये। असी तरह देशके 
रोगकी दवा (मेरी बताओ हुओ) तालीम है, असा कहनेसे भी आअुसका 
रोग दूर नही होगा। प्ररन यह है कि अस तालीमके प्रचारका आअुपाय 
क्या है? अवुद्धिका नाश करनेवाली तालीम जनताको किस तरह दी 
जा सकती है? 

काफी विचार करने पर भी जिसका कोओ राजमार्ग मालूम 
नही होता । 

किसी अपढ विद्यार्थीको सालभरमे पाणिनिका व्याकरण सिखानेका 
बीडा शायद अठाया जा सकता है, परतु यह कह सकना सभव नही है 
कि दूसरा कोओ असके भय, लालूसा और अकर्तृत्वका नाग अमुक समयमे 
कर ही देगा। जिसमें सीखनेकी जिज्ञासा है, अुसे सर्वथा अपरिचित 
विषयका ज्ञान भी थोडे समयमें दिया जा सकता है, परतु क्या सीखनेकी 
जिज्ञासा नये सिरेसे पैदा करानेवाला कोओ अचूक आपाय है? शायद 
जिसका भी आपाय है, जैसा कहा जाय, क्योकि पढतेके स्थुल और 
लालसाका पोषण करनेवाले फल हो सकते है । परतु लोगोकी कल्पनामें 
यह चीज अआअतारना भी कठिन होता है कि आपर्युक्त त्रिपुटीके नाशके 
फल सुखदायी होते हैं। 

क्योकि जो सच्ची तालीम है, जिस पर मनुष्यताके विकासका 
आधार है, वह तालीम कुओके पत्थर पर लकीर या निशान बनानेकी 
कला जैसी है। आप छलोहेकी छड घिसते रहें तो भी अक दिनमें आुस 
पत्थर पर कोओ असर नहीं होगा। परतु कच्ची रस्मीकी रोजकी 
घिसाओसे आस पर सुन्दर चिकनी रूकीर या निशान बन जाता है। 
अवुद्धिके सस्कारोका नाश गुणो --- शुभ भावनाओं --- देवी सपत्ति -- के 
आत्कषंसे ही हो सकता है। और वह किसी वडेसे बडे विद्वानू या 
महान्‌ वक्‍ताकी सहायतासे अथवा पढाओके विपयोसे भरपुर समयपत्र 
बनानेसे नही होता। अुदात्त चरित्रवाले आदर्श सन्त तथा मुनके छोटेने 
छोटे और बडेसे बडे कर्म ही जैसी तालीम देनेवाले शिक्षक वन सकते 
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है। हजारों वर्षमे पैदा होनेवाला जैसा ओेक शिक्षक भी मानवताके 
विकासके जिज्ञासुओके लिओ सदियो तक प्रकाश-स्तभका काम देता है। 
अुस प्रकाश-स्तमकी ओर बढनेवाला नम्र साधक भी कुछ अशमे यह 
तालीम दे सकता है। परतु मनुष्यत्वका विकास करनेवाली सार्वजनिक 
शालाये खोली जा सकती हैं या नही, अिस बारेमे शका है। यह कार्य 
थोडे-बहुत अशमे भी केवल आदात्त भावनाओका इवासोच्छवास लेनेवाले 
सतत जाग्रत पुरुषोके जीवनसे ही हो सकता है। जाग्रत पूरुष्ोके विद्या- 
थियोके लिझे पडित बनना अनिवार्य नहीं है; परतु अनके साथ सपूर्ण 
तादात्म्य साधना अत्यन्त आवश्यक होगा । 


समस्याका सच्चा हल जिस प्रकारका है। जिसलिओ श्री रवीद्ध- 
नाथने चरखा, गुरुमुखता (गुरुको सर्वस्व समझना) आदि विषयोके विरुद्ध 
जो अुदुगार प्रकट किये है, अुनमें थोडा विचारदोष मालूम होता है। 


भिनमें से पहले हम चरखेको लें। श्री रविवावू कहते है, “ पहले 
सूत कातेगे, कपडा बुनेंगे, खायेगें-पियेगे और असके जरिये स्वराज्य 
प्राप्त करेगे। अुसके वाद अवकाश मिलने पर मनुध्यत्व प्राप्त करेंगे-८ 
ये वचन मनुप्यके नहीं हो सकते।” जिस आदुगारके पीछे असी मान्यता 
दिखाओ देती है कि सूत कातना, कपडा बुनना आदि काम 
मनुष्यत्वकी प्राप्तिमे वाबक है। 


यह मान्यता गलत है। जिस मनुष्यने यह समझ लिया है कि 
मनुप्यत्व किस बातमे है, और आसकी प्राप्तिकी कुजी जैसे सतत 
विचारमय जीवनमे जो सदा जाग्रत रहता है, अुसके लिओ प्रत्मेक 
शुद्ध क्रिया विकासकी दिद्ामें ले जानेवालछा ओक कदम ही हैं। 
परतु जिसे यह समझमे नही आया है, जिसके हाथमें विचारकी 
कुजी नहीं आओ है, अुसके लिये जगत्‌की सारी पुस्तकोका परिचय 
(अथवा सगोत और कछा-कौशल भी) व्यर्थका भार ही सिद्ध होते 
वाला है। जगत्‌्मे औैसो बहुत थोडी पुस्तकें है, जो मनुप्यत्वकी प्रास्तिम 
सहायक होती है, और साहित्य, सगीत तथा कला ही जुसकी प्राप्तिके 
साधन है, यह अनेक अवविश्वासोमे से अंक अधविश्वास है। 


वह तालीम कौनसी ? १६७ 


यह मे साहित्य, सगीत आदि विपयोकी निनन्‍दा करनेके लिझेे नही 
लिख रहा हू। फिर भी जो मनुष्य दितका महत्त्वपूर्ण भाग मानसिक 
भोजनकी प्राप्तिके लिओे बितानेमे जीवनकी सफलता मानता है, अुसे 
दूसरोके हितोका भी विचार करना चाहिय्रे। वुद्धिकी भूख अन्नकी भूखसे 
वढकर होगी और अुसमे अधिक सस्कारिता भी होगी, परतु अन्नके 
विना बुद्धिभोजीका भी काम नहीं चलता, जिस सत्यकी अपेक्षा नही 
की जा सकती। अन्न खाते हुओ भी यदि मे अन्न आत्पन्न करनेमें भाग 
न लू, तो स्पष्ट है कि दूसरे किसीको मेरा और अुसका अपना अन्न 
आत्पन्न करनेसे समय लगाना ही होगा। अभिसी प्रकार मेरा अन्न या 
भोजन तैयार करनेमें, वस्त्र बनानेमें तथा मेरे अुपभोगकी प्रत्येक वस्तु 
तैयार करनेमें किसी दूसरेकी समय खर्च करना ही होगा। जिसके 
अपरान्त, असे अपनी आवश्यकताये पैदा करनेमे तो समय खर्च करना 
ही होगा। भर्थात्‌ शरीरके लिजे जिस आवश्यक सामग्रीका मै नित्य 
अपभोग करता हू, भुसके बनानेमें यदि प्रतिदित १० घटे लगते हो 
तो दुनियामें किसी न किसीको यह १० घटेका समय देना ही होगा, 
अुसके सिवाय, अपनी खुदकी आवश्यकताओके लिये भी आसे लितना ही 
समय देना होगा। जिसका परिणाम है जगत॒की वर्तमान स्थिति 
(१) कोओ २० घटे परिश्रम नहीं कर सकता, परतु मेरे लिगे तो 
अुसे १० घटे परिश्रम करना ही होगा, जिसलिओ असे अपने शरीरकी 
आवश्यकतायें अवूरी रखकर मेरे लिओझें--मैं पडित हु, वुद्धिशाली हु 
अिसलिओ --- खपना होगा। और (२) जिलन वृुद्धिके भोजन पर में 
जितना मुस्ध हु, अुसकी तृप्तिकी अुसे तो आणा ही छोड देनी चाहिये । 
क्योकि जिस पृथ्वीकी परिक्रमा २४ घटेमे ही पूरी हो जाती है गौर 
चौवीसो घटे परिश्रम करनेकी शक्ति सुरक्षित रखनेकी मनुष्यमें ताकत 
नही है। 

यदि बुद्धिभोजी लोग वुद्धिभोजनके अनुपातमें शरीरके अपभोग 
कम करते हो अथवा गरीवसे गरीब मनुष्यके जितने ही रखते हो, तो 
भी श्रम-विभाजनकी किसी पद्धतिसे अथवा यत्रकलासे अँसा कोओ हल 
इढनेकी आजा रखी जा सकती है, जिससे सबको सतोप हो। परतु 
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देखा यह गया हैं कि बुद्धिभोजीकी शारीरिक अपभोगोकी भूख बुढ्ठिके 
अनुपातमें ही बढती रहती है, बुद्धिभोजी मनुष्य पैसा-बाजारकी स्थितिके 
सत्रवर्में भुदासीन नहीं रहता। वह पैसा-बाजारमे भी अपनी बुद्धिकी 
कीमत अूची करानेकी जिच्छा रखता है। असने वृद्धि प्राप्त की है, भिस- 
लिओ असकी दृष्टिमे अपना समय बहुत महत््वका होता है। जिस 
दुतियामें अंक ही स्थान पर बैठकर जीवनके सारे व्यवहार नहीं हो 
सकते, और हर स्थान पर चलकर जानेमें समय बरबाद होता है, 
जिसलिओ असे कोओ सवारी अवश्य चाहिये। अुसका समय बडे महत्त्वका 
है। अपने विचार भी स्वय लिखने वैठनेमें या डाकमे पहुचानेमे अुसका 
समय खर्च तहीं होना चाहिये। अत असे कारकून और चपरासी 
चाहिये, अच्छेसे अच्छा दीपक चाहिये, अच्छेसे अच्छा मकान चाहिये, 
लिखने-पढनेके लिओे टेवल-कुर्सी चाहिये। जिसके अलावा, आसको 
बुद्धिको शोभा देनेवाला सम्मान भी अुसे मिलता चाहिये। और आस 
सम्मानकी रक्षाके लिजे आवश्यक टीमटाम और तडक-भडक बनाये 
रखतेके लिओे दूसरे खर्चे करनेंकी सुविधा भी होनी चाहिये । 

आवश्यक हो तो ये साधन अत्पन्न करनेमे बडे बडे यंत्रोका आुप- 
योग किया जाय या यत्रोका बहिष्कार किया जाय, परंतु मितना तो 
निव्चित है कि अपना समय वचानेके लिगे अथवा अपनी वुद्धिकी 
महिमा दूसरोको समझानेके लिओे में जिन जिन सुविवाओका आुपभोग 
करू, अनके बदले दुनियामे दूसरे किसीको जितना समय देना हीं 
चाहिये, अर्थात्‌ अुसे अपनी बुद्धिकी भूख मिटाना भूलना ही चाहिये | 

परिणाम :-- पाडित्यकी मेरी अपार अभिलाषाको पुरा करनेके 
लिये दूसरे ओक ही मनुष्यको नहीं--परतु सामान्य मनुष्योकी अपेक्षा 
मेरी आवशध्यकताये अधिक होनेके कारण --अनेक मनुष्योंकों अपना 
बुद्धिविकास थोडा भी न होने देनेकी स्थिति स्वीकार करनी 
चाहिये । यदि वुद्धि-विकास मनुष्यकी पूर्णताके छिओरे सर्वथा आुचित ही 
और यदि न्यायवृत्ति मनुप्यत्वका ओक आवश्यक अग हो, तो मेरा 
वुद्धिविकास कितना ही क्यो न रुके, दूसरोकों हानि पहुचा कर अपनी 
भूख तुप्त करनेकी नुओ कभी भी जिच्छा नहीं रखनी चाहिये। 
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परतु पडितवर्ग कहता है जिसमे सचमुच कोओ अन्याय 
नहीं होता, सच वात तो यह है कि अनेक मनृप्योको वुद्धिकी भूख 
ही नहीं होती। वे ज्ञारीरिक श्रम करके जीवन बवितानेमे सतोप 
मानते है। वुद्धिका विकास करनेकी आनमे योग्यता भी नही होती | आप 
अन्हे पढाने जायेगे तो वे अूघने छगेंगे। में अपनी वुद्धिसे अपभोगके 
साधन जल्दी अत्पन्न करनेमे भी सहायता करता हू। मेरी वुद्धिसे 
दुनियाको भी लाभ है। मुझे बुद्धि होगी तो मैं अनेक लोगोकों पढा 
सकूगा -- बुद्धि दे सकूगा। मेरा समय वचानेमे ससारका ही हित है।” 

जिस अआत्तरमे सर्वत्र अन्याय ही अन्याय है। अनेक छोगोपे वृद्धिकी 
भूख नही होती और वे शारीरिक श्रम करके जीनेमे सत्तोप मानते हैं 
जिसका ओके कारण तो यह है कि अन्हे वृद्धिविकासका स्वाद चखनेका 
जीवनमे कोओ अवसर ही नहीं मिला और दूसरा कारण यह है कि अन्हेँ 
शारीरिक श्रम करके जीवनमें सतोप माने सिवाय कोओ चारा ही नही है । 
जिस प्रकार हम रास्तेसे जा रहे हो, हमारे पास छाता न हो, मूसलूधार 
बारिश पडने छूगे और असे समय कोओ पेड पासमें दिख जाय तो 
वह अत्यन्त सतोषजनक बात ही मानी जायगी, अुसी प्रकार गरीरमे प्राण 
टिकाये रखनेके लिओे ज्ारीरिक श्रम किये बिना कोओ चारा ही न 
हो तो अस स्थितिमें सतोष मानना ही पडेगा। 

सभव है दूसरे छोगोका समय वचानेसे वे अस समयका अपयोग 
अपनी बुद्धिका विकास करने में न करें, परतु जिससे मुझओ अुतका समय खर्च 
कराकर अपनी बुद्धिके विछास करनेका अधिकार कैसे मिल सकता है ? 

तीसरा कारण यह है कि मेरी वुद्धिकी भूखके पीछे कितनी ही 
पीढ़ियोका परिश्रम है, अुन लोगोको जितना समय मिले तो वे भी 
जरूर तीक्बुद्धि हो सकेगे। 

यहा शायद यह शका की जा सकती है कि “श्रम-विभाजन जैसी 
कोओ वस्तु ढुनियामे है या नहीं ? ” में कहता हू, है। परतु श्रम- 
विभाजनकी भी ओअेक मर्यादा है। मं अनाज लाअ और मेरी पत्नी 
रसोओ वनावे, में कपडे घो लाअ और मेरो पत्नो घरमे पाड लगा 
दे -- यह अंक प्रकारका श्रम-विभाजन है, अिसमें भी अंक भर्वादाके 
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वाद अन्याय हो सकता है। घर वसाये बिना मनुष्य रह नहीं 
सकता । परतु घरसे बाहर निकलनेका काम में अपने हाथमे रखू 
! और स्त्रीका घरमे रहनेका श्रम-विभाजन करू, यद्यपि घरसे बाहर 
) निकले बिना अुसका काम चलता नहीं, तो जिससे गृहस्थीमे विषम 
' स्थिति अत्पन्न होती है। जिसी प्रकार कच्चा माल मै अआत्पन्न कझ 
' और पक्का माल मेरा पडोसी तैयार करे, जिस श्रम-विभाजनसे 
भी जो विषम स्थिति अआत्पन्न होती है अुसे हम जानते है। परतु 
' अससे भी अधिक अन्याय तो जिस श्रम-विभाजनमें होता है कि 
युद्धिका काम मेरे पास रहे और मेरा पडोसी ज्ञारीरिक श्रम करे । 
क्योंकि जैसे “तू दोनोकी तरफसे रसोओ वना और मै दोनोकी 
।तरफसे खाओू -- यह श्रम-विभाजन नहीं हो सकता, वैसे ही बौद्धिक 
श्रम और जारीरिक श्रमका न्यायपूर्ण विभाजन नहीं हो सकता।४८ 
चौथा, मेरी वृद्धि जगतके लिओ अपयोगी सिद्ध हो तो 
भी पैसा-वाजारमे व॒द्धिकी विश्ेप कीमत आकनेका कोओ कारण नहीं 
दिया जा सकता। जिसके विपरीत, यदि ठुद्धिकि विकाससे मनुष्यता 
बढती हो तो अुस कारणसे तथा आवश्यक अन्नके आत्पादनमें मेरी सीबी 
सहायता न होनेके कारण भी मेरे जैसे वुद्धिभाली मनुष्यकी थारीरिक 
आवश्यकतायें साथारण मनुप्यसे कुछ कम होनेंगें ही न्याय है। 
पाचवा, वृद्धि द्वारा जगत॒की सेवा करनेमे ही गुरु वननका 
जअिच्छाका वीज निहित है। में दूसरोकी अपेक्षा अधिक तीत्र वुद्धिवाला 
बनकर असका लाभ सबको द, जिसका आर्य क्या यही नहीं है कि 
मैं दूसरोका गुह बन ? जो लोग परबुद्धिके आवारको ठीक नहीं मानते, 
अनका मौन रहना ही अुचित कहा जायगा। में दूसरोकी अपेक्षा ता 
बुद्धिवाछा वनू, जिसका अर्थ यह हुआ कि दूसरे मेरी बुद्धिके आर्थिते 
बनें, अिससे जैसी स्थिति आुत्पन्न हुओ बिना नही रहेगी, जिसमे हृसर 
मेरी वुद्धिक आश्रित बननेके लिझ्े मजबूर हो जाब। जिसल्यि थीं 
गुरुमुखता किप्ट नहीं मालूम होती, वह ठटाली नहीं जा सकती। 
हमें यह सच्ची बात न भूलना चाहिय्रे कि सुथिक्षित 
अधिकतर जिस बुद्धिके विकासके पीछे पड़े रहते है, वह बुद्धि अवुद्धिई 


लोग 
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नाशमें थोडी भी सहायता नहीं करती। वह केवल चित्तकी अक 
स्वन्छन्दता ही होती है। 

अिसी प्रसगमे श्री रवीन्द्रनाथने गुशमुखताके विरुद्ध जो आअद्गार 
प्रकट किये है, अब पर विचार करना ठीक होगा। 

श्री रविवाबूनें देव, युरु और चमत्कार तीनोकों ओेक ही 
पक्तिमे बैठा दिया है और तीनो पर रखे जानेवाले विश्वासको 
बेकसी अन्धता बताया है। 

वास्तविकता यह है कि जिस प्रकार मनुष्य अपना अन्न अपने 
पेटके भीतर ही पैदा नहीं कर सकता, बल्कि विश्वमे से असे वह अन्न 
लेना पडता है, आसी प्रकार मनृष्यकों अपनी वुद्धिके विकासके लिओे 
भी विश्व पर आधार रखना पडता है। जिस प्रकार वह अकन्नके 
लिओभे प्रकृति और दूसरे मनुष्योकी सहायता छेता है, आसी प्रकार 
प्रज्ञाख्पी अन्नके लिओे भी प्रकृतिके अवछोकनकी तथा दूसरे मनुष्योकी 
सहायता लेता है। जिस मनुष्यकी वुद्धिकी सहायतासे वह अपनी 
बुद्धिको विकसित करता है, अुसके प्रति गुरुभाव रखनेमे वह गलती 
करता है असा कोओ नही कह सकता। 

जो मनुष्य दूसरेको नओ दृष्टि प्रदान करता हे, वह अुसका गूरु 
होता है। फिर भी, आइरचर्यकी वात यह है कि जो गृरुका अस्वीकार 
करते हैं, वे भी दूसरोकों नओ दृष्टि देनेका प्रयत्न करते हें ! 

जिसके अलावा, गृुरुका अस्वीकार करनेवाले लोग पुस्तकोके 
अध्ययन पर अधिक भार देते हैं। जिसलिओं व्यवहारमें असा देखा जाता 
है कि किसी मनृष्यके कहे हुओं शब्द अप्रमाण माने जाते है, परन्तु वह 
चाहे जैसा रही-सद्दी भी लिख जाय और अुसका लिखा हुआ किसी न 
किसी प्रकार काल-प्रवाहमे थोड़े समय टिका रहे, तो वह विः्वसनीय 
और विचारणीय बन जाता है! जब कि सच तो यह है कि जड 
पुस्तककी अपेक्षा अपूर्ण किन्तु सचेतन मानव गुरु बननेका विशेष 
अधिकारी माना जाना चाहिये। 

परन्तु पाठक कहेगे कि मैने रविवावूके कथनकों समझा ही 
नही। भुनका कहना आभितना ही है कि छोटे वारूक अथवा छोटे 
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जन्तुसे भी वृद्धि अवश्य ग्रहण करो, परन्तु किसीके वचनको “वेदवाक्य 
न सानो | 


ठीक बात हैं। परन्तु अतनेसे ही कठिनाओ हल नही हो जाती। 
दूसरोके वचतोकी योग्य परीक्षा करनेका साधन अतमे तो हमारी 
अपनी विवेकगक्ति ही होती है। और यह विवेकशक्ति यदि मूलसे 
ही पु हो तो अत वचनोंकी योग्य परीक्षा सच्ची ही होगी असा 
नही कहा जा सकता! अत जिनके विपयमे हमे छगता हो कि वें 
दूसरों पर केवल अवश्रवद्धा रखते है, आअुनसे पूछा जाय तो अनमे से 
अधिकतर लोग अधश्रद्धाके आक्षेपकों स्वीकार नही करेगे। वे कहेंगे 
कि “ हमने गृरके वचनोकी अपनी वुद्धिसे जाच की है और हमें भुव 
पर विश्वास हो गया है, जहा हम केवल अुनके वचनो पर ही 
श्रद्धा रखते है, वहा हमें अुनकी सत्यवादिता पर विश्वास है। गुरु- 
वचनों पर विज्वास बैठ जैसे प्रमाण अन्होंने हमे दिये हे। जिस प्रकार 
दवा कराते समय डॉक्टरकी योग्यताके वारेमे अच्छी तरह विश्वास 
कर लेनेके बाद जुसकी वृद्धि और अनुभव पर विश्वास करता ही 
पइता है, जिस प्रकार किसी वस्तुके जहरीलेपनके वारेमें आप्तवाक्यकों 
प्रमाण मानना ही पडता है, अुसी प्रकार हम कुछ वातोमे गुरु 
वचनोको विश्वसनीय मानते है। जिसका कारण हमारी अवश्रद्धा नहीं 
परन्तु अुनके विपयमें हमें जो अनुभव हुओ हैं भुनसे अआत्यन्न हुआ 
हमारा विव्वास है ।” अिस प्रकार लगभग प्रत्येक शिष्य अपन 
गुरुके विपण्मे हमें यकीन दिलायेगा । अुसकी विवेकदृष्टि सदोप हीं 
सकती है, परन्तु आज जितनी विवेकशक्ति अुसके पास है, आुसके 
द्वारा अुसने अपनी श्रद्धाकों शुद्ध बनानेंका प्रबत्त अवद्य किया 
होगा । सा कौनसा मनुष्य है, जो दृढतापूर्वक कह सकता है कि 
अुसकी बुद्धि जीवनके किसी भी क्षेत्रमें परम्परागत कल्पनाओं भौर 
मान्यताओके प्रवाहमे थोदी भी नहीं बहती? सत्यकी शोबका मार्ग 
ही असा है क्रि असमे पहले स्थल परिणामका दर्शन हेँतीा # 
ब्रादमें कारणफी करण्नाओं आती है और वादमें झायद सत्य नियमकां 
दर्शन होता हे । अनेक बार तो अंक कल्पसाके लटन और दूनदा 
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कल्पनाके मण्डनमें ही सत्यका आरोप होता है। अनेक जैसे निश्चय, जिन्हे 
हम बृद्धियुक्त मानते है, वास्तवमें आजकी दृष्टिसि सुसगत लगनेवाली 
कल्पना ही होते है। हो सकता है कि आजके बडेसे वे ज्ञानीके अनेक 
विषयो पर प्रकट किये गये मत हजार वर्ष पश्चात्‌ केवल हास्यास्पद 
कल्पना ही माने जाय। 

जअिसलिओ गुरु पर रखी जानेवाली अयोग्य श्रद्धाको दूर करनेका 
अपाय किसी पर बिलकुल विश्वास न करना नहीं है, परन्तु विवेक- 
शक्तिको शुद्ध करना है। यह विवेकशक्ति कैसे शुद्ध हो सकती है? 


हम लिसके कारणकी ,जाच करे कि गुरुसे धोखा खाना कंसे 
सभव होता है। गुरु स्वार्थी हो या स्वय प्रामाणिक गलती कर रहा 
हो, तो वह अपने शिष्योकों गलत रास्ते ले जायगा। 


गुरु यदि स्वार्थी हो तो अुसे मिला हुआ शिष्य-मण्डल लोभी 
या जड होना चाहिये। जो शिष्य किसी सच्चे या काल्पनिक भयके 
निवारणके लिओ, अथवा किसी भी प्रकारके अहिक या पारछौकिक 
सुख अथवा भोगकी प्राप्तिकि लिओे, अथवा किसी सिद्धि, चमत्कार, 
शक्ति या आनदकी अिच्छासे गृरक्की खोज करता है और असके 
लिओ स्वय कुछ भी करनेकी अिच्छा नही रखता है -- सक्षेपमे 
मानवताके विकासके सिवाय कोओ भी दूसरी वस्तु प्राप्त करनेकी 
जिच्छा रखता है या पुरुषार्थ करनेकी मेहनतसे बचनेकी जिच्छा रखता 
है, वह किसी भी समय गुएसे धोखा खाये तो अआसमें दोप केवल अआुसके 
भय, लालसा और कर्तृत्वहीनताका ही माना जायगा। जिसमे हमारा 
देश और युरोपीय देश समान रूपसे ही गलतीमे फसते हैँ। जिसका 
ओक आुदाहरण पेटेन्ट दवाओिया हैं। रोगका कारण दूर करनेका 
श्रम किये बिना और अुसके लिमे अचित सयमका पालन किये विना 
तीरोग वननेकी आशा रखनेवाले युरोपियन कम नही हैं, और अुनकी 
अवुद्धि पर धनवान बननेवाले दवाके ओत्पादक भी कम नहीं हैं। 
यूरोपकी प्रजाओं भी अपनी मनोकामना पूरी करनेकी आजामे राज- 
नीतिक नेताओ, वकीलो, डॉक्टरों और अन्य सेकड़ो प्रकारके निष्णातो 
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हारा वेसी ही ठगी जाती हैं, जैसे हमारे देशकी जनता। जहा शिष्य 
लोभी, भयभीत या आलहल्‍सी होगे, वहा लोभी गुर अवश्य रहेगे। 

सिद्धान्तकी वात यह है कि जब तक मानवताके विकासके 
सिवाय दूसरा कोओ भी फल प्राप्त करनेकी जिच्छा हो और असके 
प्रकृतिगत नियमोका पूर्ण शोधन न हुआ हो, तव तक गुरु या शिष्य 
दोनोकी वृुद्धिमे दोप होनेकी निरन्तर सभावना रहेगी ही। जिसलियके 
अधिकसे अधिक यही कहा जा सकता है कि मानवताके विकासके सिवाय 
दूसरा कोओ भी फल प्राप्त करनेकी पद्धतिके विषयमें सानवमात्रकी 
वृद्धि गलती कर सकती है। जिस वारेमे किसीकी भी बुद्धिके सम्बन्ध 
यह विव्वास नही दिलाया जा सकता कि वह सदा अचूक बनी रहेगी। 
जिस हद तक प्रकृतिगत नियमोका शोवन हुआ होगा, भुस हंद तक 
कुछ क्षेत्रोमे गलती होनेंकी सभावना कम रहेगी, अथवा अमुक देग 
या कालके लिओ अचूक मार्ग हाथ लग जाना सभव माना जायगा। 
परन्तु प्रकति अतनी अनन्त दिखाओ देती है कि अुसके खोजे हुआ 
भागकी अपेक्षा भविष्बमे खोजा जानेवाला भाग सदा अधिक ही रहेगा। 

परन्तु जिसकी दृष्टि केवछ अपनी मानवताके विकास पर ही रहती 
है, जो विश्वमें मानवताको ही खोज करता फिरता है, जिस बुद्धि 
और दृष्टिसे मानवता प्राप्त की जा सके आस बुद्धि और दृष्टिको श्राप्त 
करनेके लिओ ही जो गरुक़े पास जाता है, असे गुरु-स्वीकारके लिगें 
कभी पछचात्ताव करनेका कोओ कारण नहीं मिलता। गुरु असे बोखा 
नहीं दे सकता या वह गुरुसे धोखा नहीं खा सकता। वह जहा जितनी 
मानवताका विकास देखता हे, वहासे अतनी ले सकता है, और जहां 
वह देखता हैं कि असके परिचित किसी भी मनुष्यकी अपेक्षा अन्य 
किसी व्यक्तिमे मानवताका अनन्त गृना विकास हुआ है, वहा विश्वकी 
कीनसी गवित है जो असे जैसे व्यक्तिका भक्त वननेसे रोके 
सके ? जैसे पानी ढालकी ओर ही दौडता है, वैसे अुसका चित्त शर्ते 
मनुष्योत्तमकी भक्ति किये बिना रह ही नहीं सकता। जिसने मानवताईँ 
विकासकी अपेला दूसरे किसी फठकी आजासे आुसके चरण पकड ही।, 
असके विपयमें असा विद्वास नहीं दिलाया जा सकता। आओुसे सोचा 
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हुआ फल प्राप्त न हो, अथवा फल मिलनेके पहले ही असका धैर्य 
छूट जाय, तो भी सभव है वह अुस नरोत्तमका त्याग कर दे। 
अिसमें दोप मनुष्यमे रही गृरुभक्तिकी वृत्तिका नही, परन्तु मनुष्यताके 
सिवाय अन्य वस्तुकी छालसाका और असके लिये आवश्यक पुरुषार्थ 
तथा घैर्येके अभावका है। 

परन्तु हम तो चरखेकी वात परसे गुस्भक्ति पर आ गये। 
मूल प्रइन पर आनेसे मालूम होगा कि यदि मनुष्यताका विकास ही 
मनुप्यकी अमूल्य सम्पत्ति हो, यदि अपरिमित न्यायवृत्ति ही मनुष्यताका 
अक आवश्यक अग हो, तो हम जिस परिणाम पर पहुचते हैं कि जो 
मनुष्य अपने आवश्यक भोगोकी अत्पत्ति और अुनके लिणें आवश्यक 
वस्तुओके निर्माणमे दितके अधुक घटोके नियमित श्रमसे जितना कम 
समय देता है, अुतना ही वह--गीताके जब्दोमे कहे तो-- स्तेन 
अब स ' (चोर है) । जिस दोपसे वह दो ही तरहसे मुक्त हो सकता 
है शारीरिक अपभोगीकों घटाकर और जिस तरह समयका बचाव 
करके बचे हुओ समयमे अपनी वौद्धिक अभिलापाओं पूरी करना, अथवा 
दूसरेकी जिच्छाके वश होकर, दूसरेकी असहाय दजाकों देखकर (शुसके 
हितके लिओे समय देना ही चाहिये --न देनेमे भी समाजके अति 
हमारे धर्मका पालन नहीं होता --असा समझकर ) शारीरिक श्रमके 
कर्तंव्यसे मुक्त रहना। आुदाहरण रोगीकी सेवा-शुश्रूपाके लिझे, थिप्यकी 
जिज्ञासा-तृप्तिके लिजे, देशकी रक्षाके लिओे, जित्यादि। परन्तु थेसी 
परिस्थितिमे  यदुच्छाठाभसतुष्ट ” ही अुसके जीवनका नियम हो 
सकता है। वह शारीरिक भोगोको कमसे कम कर दे और समाज 
अपनी मरजीसे अुसकी जितनी चिन्ता करे आअुसगे अधिककी आया न 
रखे। असकी निशानी यही है कि सेवाके लिओे भी वह दीनवृत्तिसे 
याचक न बने। हम चाहें या न चाहे, जगत्‌मे बुद्धि और शवितिकी 
विषमता है रोग, वचपन, वुढाया वगैरा मनुप्यकों परवश बना देने- 
वाले कारण है। अिसलिओ असी स्थितिका पैदा न होना सभव 
नही है, परन्तु अैसी स्थितिमें धर्ममार्ग वही हो सकता है, जो अपर 
बताया गया है। 
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जिसलिओ हाथ-वुनाजीके अभावकी देशाग्तिके भस्माशसे तुलना 
करनेमें कवित्व तो है, परन्तु अिससे देशकी स्थितिकी सच्ची कल्पना 
होती है अंसा विश्वासपूर्वक नहीं कहा जा सकता। काव्यमय कल्पना 
अनेक प्रकारसे की जा सकती है। कोझी जैसा भी कह सकता है 
कि खादीका पुनरुद्धार देशागर्ति पर पानी डालनेके लिओ नही है, 
वल्कि अंक अवजले मकानकों अधिक जलनेसे बचानेका और जढलें 
हुओ भागकी मरम्मत करनेका प्रयत्न है। 


मुझमें कवित्वका अभाव होनके कारण दोनोसे से कौनसी कल्पता 
अधिक सुन्दर है, जिसका निर्णय मैं नहीं कर सकता। और चूकि दोनो 
केवल कल्पनाओं ही है, जिसलिओे जिस प्रइन पर विवेकपुर्वक विचार 
करनेके लिओ में दोनोंको छोड देने जैसी मानता हू। जिससे देशकी 
अग्नि वुझेगी या नही, अथवा कितनी बवुझेगी, यह वात भविष्यके 
गर्भमें है। अुसकी कल्पना करता व्यर्थ है। चरखा चलानेमे शुद्ध न्याय 
है, चरखा मानवताके विकासका विरोधी नहीं है, चरखेसे देशकी 
- गरीबी थोडी तो कम हो ही सकती है, चरखा चलानेमें ससारके 
किसी भी व्यक्तिकी हिसा नहीं होती, सारा ससार चरखा-बर्मको 
स्वीकार कर ले तो अससे भी किसीको नुकसान नहीं होगा और 
वस्त्रोके विना शरीरका निर्वाह अब नहीं हो सकता -- थिंतर्न 
कारण कताओ-बुनाओको धर्मकार्य निश्चित करनेके लिओ मुझे पर्याप्त 
मालम होते हैँ । 

अन्तमें . 


(१) ण्ह सच है कि अबुद्धिका नाश और स्ववुद्धिका विकास 
करना हमारे देशकी समस्या है। 

(२) यह भी सच है कि जिसका अपाय 'तालीम' है। 

(३) परन्तु यह 'तालीम” पाण्डित्य नहीं है--भातन्ान 


साहित्व-स्गीत-कलाओका ज्ञान, दर्शनश्ञास्त्रोका ज्ञान अबवा वैनानिर्क 
विद्याओंका ज्ञान नहीं है; यह सव गौण तालीम है। 
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(४) गौण तालीम सच्ची तालीमके साथ प्राप्त हो तो वह 
अपयोगी सिद्ध हो सकती है, परन्तु सच्ची तालीमके अभावमें वह 
मनुष्यत्वके विकासके लिओं निकम्मी ही है। 

(५) केवल गौण तालीमका अतिस्वाद ओक प्रकारकी विपय- 
वासना ही है, जिस प्रकार छब्दस्पर्शादिका अचितसे अधिक अपभोग 
जिन्द्रियोकी स्वच्छन्द्ता है, अुसी प्रकार गौण तालीमका अतिस्वाद 
बुद्धिकी स्वच्छन्द्रता है। अुससे मनुष्यकी अन्नति नहीं होती। 

(६) भय, लालसा और अपुरुषार्थ अबुद्धिकी जड हैं। 

(७) केवल कतुंत्व या केवकू सतोप प्रगतिकारक या सुखकारक 
नही है। दोनोका अुचित मिलाप होना चाहिये। 

(८) सच्ची तालीमका अथ्थे है जिन भयादि जडोका अच्छेद, या 
मानवताका विकास, या दैवी सपत्तियोका अत्कर्प। 

(९) गौण तालीमके बिना सच्ची तालीम हो सकती है और 
सच्ची तालीमके बिना गौण तालीम भी ली जा सकती है। 

(१०) सच्ची तालीमका कोओ राजमार्ग नही है, सत्पुरुषोके 
जीवन-चरित्र, अुनका समागम, सेवा, अुनकी अदात्तता प्राप्त करनेकी 
अच्छा और अुसके लिये विचारमय पुरुपार्थ ही अुसकी पाठयपुस्तके 
है। दूसरी विद्याओकी तरह सच्ची तालीमकी जिज्नासाके लिये भी 
सत्पुरुषों द्वारा अुस विषयके मिलनेवाले अुपदेशोके जरिये तथा आुनके 
चरित्रके जरिये पडनेवाले सस्कारोसे सच्ची तालीमकी भूमिका जरूर 
तैयार हो सकती है। 

(११) सच्ची तालीमके फलस्वरूप निर्भयता, निर्लोभिता और 
पुरुषार्थ बढ़ता है और शुद्ध विचार जात्रत होता है। अुस मार्ग 
पर चलते हुओ अनेक गौण विद्याओका भी अनायास विकास होता 
है। गौण विद्यायें रास्तेमे आनेवाले फल-झाडो जैसी है। भूख मिटानेके 
लिओे अनका अपयोग किया जाय तो ठीक है; परन्तु मनुष्य अन्हीमें 
लब्ध होकर रुक जाय तो जुसकी यात्रा पूरी नहीं हो सकती -- 
मानवताकी प्राप्ति नहीं हो सकती। 

ता-१२ 


१७८ तालीमकी बुनियादें 


(१२) सच्ची तालीममें कोओ भी शुद्ध कर्म बाघक नही होता। 


(१३) शरीरकी सुविधाके सावन अंत्पन्न करने या बनानेंमें 
जो अपना पूरा हिस्सा नहीं देता वह “स्तेन” है। दो आपायो हारा 
जिस स्थितिसे वचा जा सकता है . अुपभोग कम करके और बचे हुओे 
समयमे वीद्धिक अभिलापाओं तृप्त करके, अथवा दूसरेकी आवश्यकता 
या श्रार्थनीके वश होकर सेवाभावसे “यदृच्छालाभसन्तुष्ट ' की वृत्ति 
स्वीकार करके। 

(१४) गुरुभक्ति या परवुद्धिकी सहायता लेनेकी वृत्ति अनर्थका 
कारण नहीं है; भय, छालसा आदि अवुद्धिके मूल ही अनर्थके कारण 
ह। 

(१५) मानवताके विकासके लिओें तो गुरुभक्ति अदात्त वृत्ति 
है और अिसलिओं अन्नतिकारक है। तथा परवुद्धिकी सहायता स्वबुद्धिकी 
अुज्नतिके लिज्रे आवश्यक भोजनका काम करती है। अआसकी मुझ 
आवश्यकता नही, असा माननेमे श्रम, गर्व या कृतघ्नता है। 

(१६) मानवताके विकासके सिवाय दूसरे फल प्राप्त करनेके 
लिओ किसीकी भी बुद्धि अचूक है, जैसा विश्वासके साथ नहीं कहीं 
जा सकता। जिस हद तक प्रकृतिके नियमोका सशझोवन हुआ होगों, 
मुस ह॒द तक दोष कम होनेकी सभावना रहेगी, अथवा किसी विशेष 
देश या कालके लिजे निश्चित भागं प्राप्त होनेकी सभावना रहेंगी! 
परन्तु प्रकृतिकी अनन्तताके कारण अधिकसे अधिक अभितना ही कहें 
जा सकता है कि आस विपय तक बुद्धिका निर्दोष होता सभव है। 

(१७) गौण तालीममें होनेवाला भीतिक तथा चित्त-ग्रकतिका 
शोधन सच्ची तालीममे सवसे ज्यादा लाभकारी हो सकता है, परल्द 
छामकारी होगा ही असा विश्वासपूर्वक नहीं कहा जा सकता।* 
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+ पहली वार युगधर्म मे माघ १९८० में छपे लेखकी समोधिते 
आवृत्ति । 
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दूसरा भाग 


९ 
जअितिहास-संबंधी दृष्टि 

मनुष्यके व्यक्तिगत विकासमें जीवनके सारे अनुभवोकी स्मृति 
ताजी बनी रहनेका जो महत्त्व है, वही महत्त्व प्रजाके विकासमें 
जअितिहासको प्राप्त है। कुछ लोग दूसरोके अनुभवोकी जाच करके 
कुछ बोध ग्रहण करते है; कुछ लोग अपने व्यक्तिगत अनुभवसे 
सबक सीखते हैं और कुछ जैसे होते है जो बार-वार अनुभव मिलने 
पर भी कोओ बोध लेते माल्म नहीं होते। 

अिन भेदोके अनेक कारण है। अेक कारण तो यह है कि 
मनुष्योके अनुभवोकी स्मृतिकी जाग्रति न्यूनाधिक होती है। सावधानी 
या असावधानीकी स्थितिमे हुआ प्रत्येक अनुभव हम पर कुछ न 
कुछ सस्कार डालता है । प्रत्येक सस्कार हमारे शरीर, अभिन्द्रियो, 
मन, बुद्धि, गृणो आदियें कुछ परिवर्तन करता है, क्षणभर पहले हम 
जैसे थे, अुससे वह हमें कुछ भिन्न बना देता है। जो अनुभव बार-बार 
होते है, जुनका असर हमारी जीवन-रचनाकों कुछ खास ढगसे स्थिर 
करता है, जो अनुभव क्वचित्‌ ही होते है, अुनका असर स्पष्ट न 
होनेसे अज्ञात रहता है। कोओ अनुभव सावधान रहकर प्राप्त किया 
हो, तो वसा अनुभव फिरसे लिया जाय या नहीं और असमे कैसा 
परिवर्तेन किया जाय, जिस सवधमें मनुष्य जान-बूझकर अपना मार्गदर्गन 
कर सकता है। असावधानीमें प्राप्त किये जानेवाले अनुभव हमारे 
जीवन पर सस्कार तो डालते है, परन्तु अपने जीवनका जान-बूझकर 
मार्गदर्शन करनेके प्रयत्नमे हम अुनका अधिक आुपयोग नहीं कर सकते। 
अऔसे सस्कारोका असर प्राकृतिक प्रेरणा (मग्रशाणश व5ध7० ) 
कहा जा सकता है। जो सस्कार असावबानीकी दश्ामें हम पर पडतते 
है, अुनमे परिवर्तेत करना कठित होता है, क्योकि आन सस्कारोके 
बलसे होनेवाली क्रिया बहुत वार हमारे ध्यानमें नहीं आती। और, 
ध्यानमे आने रूगती है, तव भी क्रिप्रा हो जानेंके वाद हमारा ध्यान 
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असकी ओर खिंचता हैं। अँसे सस्कारोके वश होना आसान होता 
है; ओुन्हे अपने वशमें करना कठिन होता है। 
असे असावधानीमे प्राप्त हुओ सस्कारोमें जन्मके और बाल्या- 
वस्थाके सस्कार मुख्य हैं। और असके बाद भी जो मनुष्य जितना 
कम सावधान होगा, आअुतना ही जैसे सस्कारोका जमाव अधिक होगा। 
सावधानीकी दहझामें प्राप्त हुओ अनुभव विस्मृत-से मालम हो 
और लम्बा समय वीत गया हो, तो भी आअुनका स्मरण प्रयत्नसे जल्दी 
ताजा किया जा सकता है। असावधानीकी दझ्ामे प्राप्त किये हुओ 
सस्कारोके परिणाम देखे जा सकते है, परन्तु वे अनुभव थोड़े ही समय 
पहलेके हो तो भी अुनकी तफसील याद करना कठिन या लगभग 
असभव हो जाता है। दूसरे साक्षीकी सहायतासे अनकी कुछ तफसील 
शायद याद की जा सके, परन्तु सारी तफसील याद करना कठिन 
होता है । असाववानीकी दशामें दो क्षण पहले बोले हुओ शब्द या 
आअठा हुआ विचार भी हमें याद नही रह सकता, जब कि सावधानीकी 
दक्षामे दो-ढाओ वर्षकी आयुमे किये हुओ अनुभव भी याद रहते हैं। 
अिसमें शक नहीं कि हम जन्मसे ही अपने साथ बहुतसे सस्कार 
लेकर आते हैं। वालऊक कोओ कोरा पृप्ठ, मिट्टीका छोदा या मोमका 
रस नही है कि अुस पर जैसे सस्कार हम डालना चाहे वैसे आसानीसे 
डाल सकें। जिन सस्कारोकों आनुवणिक कहा जाय, पू्व॑जन्मके कहा 
जाय अथवा दोनोके कहा जाय, जिस चर्चामे यहा जानेकी आवश्यकता 
नही । परन्तु आनुवशिक सस्कार कहे तो अुसका अर्थ होगा हमारे पूर्वजा 
द्वारा प्राप्त किये हुओ अनुभवोसे दृढ़ बनी हुओ प्रकृति, पूर्वजत्मके 
सस्कार कहे तो आुसका अर्थ होगा हमारे पूर्वजन्ममे प्राप्त किये हुआ 
अनुभवोसे दृढ़ वनी हुओ प्रकृति और दोनोके कहे तो आुसका अर्थ होगा 
दोनोके मिले-जुले वलसे दृढ़ वनी हुओ प्रकृति | जिन अनुभवास ये 
सस्कार हमारे पूर्वजों पर या हम पर पटे, बुन अनुभवोकी स्मृति आज 
जाग्रत करना अत्यन्त कठिन है। यदि योडी-बहुत स्मृति जाग्रत की जी 
सके, तो अनादि भूतकालके किसी अण जितने विभागकी और जीवन 
विविध पहलुओमें से मेकाथ पहलूकी ही की जा सकती है। 
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परन्तु जसे अपार अनुभवोसे अत्पन्न हुओ सस्कारोने हमारी 
प्रकृतिका निर्माण किया है। कौन कह सकता है कि अुस अनादि भूत- 
कालमे कितने सस्कार दृढ़ हुओ होगे, कितने सस्फार विरोधी अनुभवोके 
फलस्वरूप नष्ट-से हो गये होगे और कितने विपरीत सस्कार दृढ बने 
होगे, और जिस प्रकारकी पुन दृढ़ता और पुन छोपकी कितनी आवृत्तिया 
हुओ होगी? हमारे सस्कारोमे से कुछ अत्यन्त अर्वाचीन होते हुओे 
भी बहुत बलवान नही मालूम होगे, कुछ बलवान मालूम होते होगे, 
फिर भी हमारी कीटदशाके चिह्न होगे । कुछ सस्कार अर्वाचीन 
होनेसे बलवान होगे, और कुछ प्राचीन होनेके कारण लुप्तप्राय हो 
चुके होगे। 

विज्ञानशास्त्री कहते हैं कि बालक अपने जिस जीवनके पहले 
क्षणसे लेकर यूवावस्थामें प्रवेश करने तक अपने अत्यन्त प्राचीन 
पूर्वजोसे आरभ करके अपने माता-पिताके जीवन तकका थोडेमें दर्शन 
कराता है, जिन जिन अनुभवोके कारण पूर्वजोके जीवनमे जो जो 
परिवर्तन हुओ, अुन सबकी साक्षी प्रत्येक बालक सक्षेपमे देता है। 

हमे भूतकालके अनुभवोकी --- भितिहासकी --- तफसीलका स्मरण 
नही होता, परन्तु अुन अनुभवों द्वारा किये गये परिवर्तनोका हमने 
अिस जीवनमें भी अनुभव किया है, और हमारी आजकी स्थिति 
अुन्ही सस्कारोका फल है। जितिहासका ज्ञान हमें भक्ले न हो, परन्तु 
अितिहासका जो परिणाम आया वह हमारा जाना हुआ हे। वह 
परिणाम हमारा आजका जीवन है। 

यह सिद्धान्त व्यक्ति और समाज दोनोको लागू होता है। 

अब ओक दूसरी वातका विचार करे। असा कहा जाता हैं कि 
भिन्न-भिन्न प्रजाओका अतिहास जाननेसे हम समझदार और बुद्धिमान 
बन सकते है। दूसरी प्रजाओने जो गरूतिया की हो अनसे हम बच 
सकते है। दूसरी प्रजाओको किसी विजय स्थितिमें पहचनेके लिखे 
जिन कठिन अनुभवोमे से गुजरना पडा, अुस स्थितिको हम आन 
कठिन प्रसगोमें से गुजरे विना प्राप्त कर सकते है। यह विचार सोलहों 
आने सच हो, जैसा नहीं मालूम होता । कितने मनप्योके बारेमें 
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ँ 


हमारा यह अनुभव है कि वे दूसरोकी खाओ हुओ ठोकरोसे बोध 
लेकर समझदार बने है? कितनी प्रजाओने जानते हुओ भी अन्ही 
दुर्गेगोका पोषण नहीं किया, जिन दुर्गुगोके कारण दूसरी प्रजाओका 
पतन हुआ ? कितनी प्रजाओने नामशेष बनी हुओ प्रजाओका जितिहास 
जानकर राज्य-विस्तारकी महत्त्वाकाक्षाका त्याग किया है? सच पूछा 
जाय तो प्रत्येक मनुष्य और प्रत्येक प्रजाको विकासके किसी निश्चित 
क्रमसे गुजरना पडता है। जिस प्रकार अमुक भूमिकामे से निकले बिना 
मनुष्य-योनिका कोओ प्राणी मनुष्य-शरीरकी पूर्णता प्राप्त नहीं करता, 
असी प्रकार अमुक भूमिकामे से पार हुओ बिना कोओ प्रजा प्रजाके 
रूपमे पूर्णता प्राप्त नहीं करती। 

अिसके अलावा, विकासका अक नियम जैसा भी माहढूम होता 
है कि प्रत्येक जीव अपने नाशके वीज साथ लेकर ही अत्पन्न होता 
है। अिसी तरह प्रत्येक प्रजा भी अपने नाशके बीज अपने साथ रखती है। 
केवल भितिहासके ज्ञानसे नाशके अिन बीजोको बढनेसे रोका जा सकता 
है या नहीं, जिसमे शका है। परन्तु जीवकी तरह किसी प्रजाका 
प्रयत्त भी जिस नाशसे बचनेकी दिशामे हो सकता है। 

तब अितिहासके ज्ञानका फल क्‍या है? और अस ज्ञानकी 
प्राप्तिका ध्येय क्‍या है? 

प्रत्येक अनुभव हमारे शरीर पर कोओ क्रिया करके आसके द्वारा 
चित्त पर सस्कार डालता है। और प्रत्येक सस्कार हमारे शरीरके किसी 
न किसी भागमे अपना असर पैदा करता है। प्रत्येक संस्कार ओके ओर 
कोओ गुण” निर्माण करता हैं, और दूसरी ओर कोओ शारीरिक 
परिवर्तत पैदा करता है। जिस तरह विजलीका दीया तार हारा 
अदृश्य रूपमे बहनेवाली शक्तिको प्रकट करता है, आसी प्रकार हमारा 
शरीर, मन, बुद्धि और जीवन हमारे भीतर अदृव्य रूपमें बहनेवाली 
गृणशक्तिको प्रकट करते है। साधारण मनुष्य अतिशय सावधान या 


* जैसे दया-क्ररता, छोन-अदारता, क्षमा-दंड, घीर्य-कायरता, 


हिना-अहिंसा आदि। 
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जाग्रत नही होते। अभेक ही सस्कार वार-बार डाला जाय, तो अुससे 
कोओ न कोओ गण अनमे निर्माण हुओ बिना नहीं रहता। 

लेखक, भुपदेशक, शिक्षक और देशनेता जाने-अनजाने जिस 
नियमसे परिचित होते है । अजिसलिओ वे जनतामे जो गुण अत्पन्न करना 
चाहते हैं, अुनके अनुकूल सस्कार डालनेका सतत प्रयत्न करते है। 

प्रत्येक युगमे कम-ज्यादा महत्त्वाकाक्षा रखनेवाले अनेक पुरुष 
भिस नियमका अपयोग करते है। परन्तु सदा जिस नियमका सदुपयोग 
ही होता है, अथवा विवेकयुक्त विचारसे ही अुपयोग होता है, असा नही 
कहा जा सकता। किसी समय प्रजाको अपनी स्वार्थसिद्धिका साधन 
बनानेके लिज्रे असि नियमका अपयोग किया जाता है, किसी समय 
अपने गुणोके विपयमे पक्षपात होनेके कारण जनतामसे वैसे गुण निर्माण 
करनेके लिओे अिस नियमका अपयोग किया जाता है, कभी तात्कालिक 
परिणाम अत्पन्न करनेके लोभसे कुछ सस्कार डाले जाते है, कभी 
बिना किसी जिरादेके, कभी जान-वूझकर, कभी मोहसे और कभी 
विवेक-बुद्धिसि अमुक सस्कार डालनेका कार्य राष्ट्रके विविध वृत्तिवाले 
लोग विविध प्रकारसे करते है। जिस युगमे तो मैसे सस्कार डालवते- 
वालोकी सख्या और अुनकी सस्क्ृतिया अगणित हैँ, और अँसे अनेक 
मनुष्योका असर प्रत्येक मनुष्य पर होता है। अिस कारणसे विविध प्रकारके 
परस्पर विरोधी सस्कारोका अेंकसाथ पोषण करनेवाले लोग भी देखें 
जाते है। भिस सबसे आइचर्यकी बात तो यह है कि मेरे भीतरके 
विरोधी ससस्‍्कारोका विरोध में सामान्यत देख नहीं सकता, और 
कोओ यह विरोध बतावे तो अुसे में स्वीकार नहीं कर सकता। मुझे 
अनमें सुसगतता ही मालूम होती है। 

अिस प्रकार प्रजाका निर्माण करनेकी जिच्छा रखनेवालोमें 
अितिहास-वेत्ता भो ओक है। 

प्रजाका निर्माण करनेवाले पुरुषोके राजनीतिज्ञ और धर्मोपदेशक 
जैसे दो विभाग किये जाय, तो भितिहास-वेत्ता अधिकागपें राजनीतिज्ञोके 
वर्गंका मालूम होगा। दोनो जान-बूअकर जनतामें सस्कार डालनेका 
कार्य करते हैं । परन्तु राजनीतिनके कार्यमे बहुत बार निश्चित योजना 
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( 5०8०76 ) अधिक दिखाबी देती है। वेशक, यह नही कहा जा 
सकता कि वह योजना सद्हेतुपूर्ण ही होती है। अधिकतर असके पीछे 
रागड्रपात्मक हेतु ही होता है। धर्मोपदेशककी प्रवृत्तिमे न्यूनाधिक तत्त्व- 
दृष्टि होती है, परन्तु स्वार्थके अभाव अथवा अन्य कारणसे अुसमे कोओी 
निश्चित योजना नहीं मालूम होती। परन्तु असका हेतु विशेष शुद्ध 
होता हैं। जिसमें दोगों ओर अपवाद हो सकते है, परन्तु बहुधा 
यही स्थिति होती है। 
अदाहरणके लिओ, हमारे देशके अग्रेज राजनीतिज्ञोने अितिहासका 
अपयोग जिस ढगसे किया कि अग्नेजोके प्रति हमारे मनमें आदर और 
देशके लोगोके प्रति घृणा आत्पन्न हो। राष्ट्रीय राजनीतिनोका जितिहासके 
गिक्षणमे अिससे अुकूटा रुख दिखाओ देने छगा है। कहा जाता है कि 
कुछ वर्ष पहले अमेरिकाकी अितिहास सिखानेकी पद्धतिमे असा रुख 
अख्तियार किया जाता था, जिससे अग्नेज प्रजाके प्रति अमेरिकनोके मनमें 
ट्रेप पैदा हो । अब वहाके राजनीतिज्ञोका रुख बदला है, अिसलिओं अव 
तककी अजितिहासकी पाठ्यपुस्तकें रद्द करके नजी पुस्तके तैयार की 
जा रही हैं। जर्मनीमें कुछ वर्ष पूर्व जितिहास जिस तरह चित्रित 
किया जाता था जिससे वालहकोंके मन पर वचपनसे ही यह संस्कार 
पडें कि कैँसरके बिना जर्मतनीकी अपार हानि होगी, और कैंसरकी सत्ता 
टिकाये रखनेमे जर्मत प्रजाका स्वार्थ और धर्म निहित है। 
दो पड़ोसियोके वीच लडाओ होती है, तब वे पचीस-पचीस 
वर्षकी पुरी वाते याद करके ओेक-दूसरेको ताने मारते हैं। दोनों 
अपने किये हुओ अुपकारोको और दूसरेकी वताओं हुओ नीचताकों ही 
याद कर सकते हैं, ऋवके आवेगके कारण सामनेवलिनें जो अुपकार 
किय्रे हो या खुदने अुसझे साथ जो अन्याय किये हो वे याद नहीं 
आते। भौर याद कराये जाय तो भी अआुनका महत्त्व नहीं माइुस 
होता। दोनोंके झगड़ेको अुम्र रूप देनेमे यह रीति बहुत असरकारक 
हो सकती है, परन्तु अुनके सगडेकों सुनकर हम दोनो विवय् 
कोओ राय बनाने बैठे तो वह गरूत ही होगी। डेपमें कहीं हुटीं 
बाते गलत ही होती है। 


(आंतहास-संबधी दृष्टि १८७ 


असी प्रकार अिस ढगसे लिखे हुओ और सीसे हुओ अितिहाससे 
भूतकालमे घटो घटनाओका सच्चा ज्ञान प्राप्त करनेकी आशा व्यर्थ 
सिद्ध होती है । अक तो राजनीतिज्ञका अर्थ है साधारणत वाहर दिखाओ 
दे अससे दस गुना गहरा मनुष्य । कोओ कार्य करते समय अपने 
साथियोके साथ जो हेतु निश्चित किये हो अनसे सर्वेया भिन्न हेतु 
वह प्रकट करता है, यह भी सभव है कि अपने साथियो पर रहें 
विश्वास या अविश्वासकी मसात्राके अनुसार अुनके साथ जो चर्चा हुओ 
हो अुससे कितना ही अधिक और भिन्न अुसके मनमे भरा हो। अंसे 
दो पक्षोके राजनीतिज्ञ परस्पर जिस तरह व्यवहार करते है, अुसमे 
वस्तुस्थितिका पता जब अुस समयके लोगोको -- अत्यन्त निकटके 
लोगोको भी --- बहुत बार नही होता, तो लम्बे समयके बाद जितिहास- 
सशोधनका कार्य करनेवालोके अनुमान आन घटनाओ पर सच्चा 
प्रकाश डालनेवाले हो यह कितना कठिन है! यह सच है कि कभी- 
कभी लम्बे. समयके वाद भी अकल्पित रूपमें सत्य प्रकट हो जाता 
है, परन्तु प्रत्येक घटनाके बारेमें असा होता होगा, जिसमें शका है। 
और यदि होता भी हो तो कितने लम्बे समय तक प्रजाके कितने 
बडे भागको अ्रमर्में रहना पडता है! अतिहासके पात्रोकी राजनीतिक 
गूढताके कारण पैदा होनेवाली यह ओक कठिनाओ हुओ। 

फिर अतिहास-लेखक भी राजनीतिज्न ही होते हैं, जिसलिओं 
जितिहासमें वे लोग अनेक तरहसे असत्यका मिश्रण कर देते हैं। 
आअुदाहरणके लिझे, (१) विलकुल झूठी बाते गढकर, (२) सच्ची 
बातोको दबा कर, (३) अपने अंद्वेश्यके अनुकूल सच्ची बातो पर 
मुल्म्मा चढाकर ओन्हे अधिक आकर्षक बना कर, (४) अपने प्रतिकूल 
सच्ची घटनाओको गौण बता कर, (५) अलग अलहूग सच्ची घटनाओके 
बीच झूठा सम्बन्ध कायम करके, (६) काफी नत्यमे थोडा -- परन्तु 
अपने अुदृश्यकी सिद्धिके लिओे अत्यन्त महत्त्वका --- असत्य मिलाकर। 

वकील अच्छी तरह जानते हैं कि बिलकुल सच्चे साक्षीको आअुनके 
पक्षसे तोडना लगभग असभव होता है। विलकुल सूठेको पकडना 
कठिन नही होता, परन्तु काफी सचाओीमें अपने पक्षकों छाभ हो जैसा 


१८८ तालीमकी बुनिधादें 


थोडा असत्य बोलनेवाले साक्षीको तोडना बडा कठिन कार्य है। ओेक 
मनोरजक अुदाहरणसे यह बात स्पष्ट हो जायगी। ओक गावमे प्लेग 
फैलता है, अुस गावकी भेक धनाढत्र स्त्रीके दो पुत्र प्लेगके शिकार 
हो जाते हैं। और दोनो दो-तीन दिनके अन्तर पर मर जाते है। 
वड़ा पुत्र विवाहित होनेके कारण अपने पीछे अक विधवाकों छोड जाता 
है। अनेक वर्ष वाद सास-वहुमे झगडा खडा होता है। महा यह है कि 
बडा लडका पहले मर गया हो तो छोटे लडकेकी वारिसके नाते मा 
सारी सम्पत्तिकी स्वामिनी बनती है और छोटा लडका पहले मर गया 
हो तो वहू सारी सम्पत्तिको स्वामिनी वनती है। भिसलिओ सासका पक्ष 
कहता है कि बडा लडका पहले मरा और बह कहती है कि छोटा 

का पहले मरा। जन्म-मरणके रेकार्डमे गडवडो हो जानेसे असको 
साक्षी वेकार-सी हो जाती है। और अधिकतर सग-सम्बन्धियों तथा 
गाववालोकी साक्षी पर आधार रखना पडता है। सम्बन्धी सास या 
बहुके प्रति अपनी सहानुभूतिके अनुत्नार अंक या दूसरे पक्षमे गरीक 
होते हैं। अब दोनो पक्षके साक्षो जो हकीकते पेश करते हैं वे अधिकतर 
सच्ची होती है, केवल सासके साक्षी जो घटना रविवारकों घटी 
वताते हैं अथवा जिस जगह बडे लडकेका नाम बोलते हैँ, वह घटना 
वहके साक्षी वुधवारकों घटी बताते हैं अथवा अुस जगह छोटे लकड़केका 
नाम बोलते है। असे मामलछोमे झूठकों खोजना बडा कठिन होता है। 
मल घटनाके वर्णन परसे सत्यासत्य खोजनेके वजाय कहनेवालेकी 
प्रतिप्ठा, चारित्र्य, अंक पक्षके साथ निकटका सम्बन्ध और दस 
पक्षके साथ बैर, परोक्ष बातें पेशे करनेमे प्रकट हुओ असम्बद्धता 
आदि परसे ही निर्णय करना आवश्यक हो जाता है। 

भितिहास लिखनेमें असी चालाकी वहुत वार की जाती है। 
ज्षिन सब कारणोसे जो मनुष्य सकुचित राष्ट्रीयता या किसी 

विशद्येप राष्ट्र या पक्षके प्रति राग अथवा द्वेष निर्माण करानकी हतुल 
परे होना चाहता है, और जिस तरह अपना विकास करनेके छिमे 
अपने पिछले जीवनका अवलोकन करता है आओसी तरह रसास्ूुक 
विकामके विज राप्ट्रके पिछठे जीवनका अवलोकन करनेके हेठुगी 


जितिहास-संबंधी दृष्टि १८९ 


जितिहासका अध्ययन-अध्यापन करता है, अुसे अितिहासके विषयमें कैसी 
वृत्ति रखना चाहिये अिस सबंधमे मैं नीचेके परिणामों पर आया ह 


१ जितिहास-वेत्ताको अपनी प्रजाकी आधुनिक स्थिति, असमें पाये 
जानंवाले सदगुणों या दुर्गगो, असमे न पाये जानेवाले गणो, असके 
वुद्धिशाली और अबुद्धिशाली वर्गके रहन-सहन, वासनाओ, अभिलापाओं 
आदिकी स्पष्ट कल्पना होनी चाहिये। थोडेमे कहे तो अुसे अपनी प्रजाके 
आजके सस्कारोका अच्छा ज्ञान होना चाहिये। जीवनके किसी वर्तमान 
क्षणमे काका केवल ओक काल्पनिक अश ही नही रहता, बल्कि प्रत्येक 
वर्तमान क्षणमें अनादि मूतकालका सग्रह सार-हूपमें रहता है। 

२ अितिहासका अर्थ केवल प्रजाका राजनीतिक जितिहास नहीं, 
बल्कि अुसके समग्र जीवनका जितिहास है, अथवा नीतिणास्त्रकी 
परिभाषामे कह तो प्रजाके गुणोके अुदय और अस्तका जितिहास । 
प्रजाके जीवनमें जो जो घटनायें घटी, अुनसे अुसके जीवनमे किन 
गुणोका आुदय हुआ, किन गुणीकी वृद्धि हुओ और किन गुणोका अस्त 
हुआ जिसका अध्ययन । प्रजाकी अमुक विजय या पराजय, अमुक कालकी 
समृद्धि या दरिद्रता किन आकस्मिक तथा वाह्य कारणोसे हओ, 
अितना ही नहीं बल्कि किस ग्रुणके विकास या न्यूनता-- अथवा 
किस दोषकी वृद्धिके कारण हुओ जिसका अध्ययन । 

भिस सबधमे नामशेष हो चुकी प्रजाओके जितिहासका अध्ययन 
अनेक तरहसे अपयोगी होता है। भ्रुत्र प्रजाओका जितिहास लिखनेमे 
लेखकको राजनीतिज्ञकी दृष्टि रखनेका कोओ कारण न होनेसे सभव 
है वह अधिक तटस्थ दृष्टिसे लिखा जाय। अिसलिओ अुसके अध्ययनसे 
अस प्रजाके गुणो और स्वभावके विकासक्रम और परिणामका अच्छी 
तरह अवलोकन किया जा सकता है। जैसी अनेक प्रजाओके भितिहाससे 
यह खोज की जा सकती है कि मानव-जातिके गुणो और स्वभावके 
मृदय, अत्कर्ष, रूपान्तर तथा अस्तके कोओ सामान्य नियम हैं या नहीं 
और यह भी खोजा जा सकता है कि वर्तमान ग्रजाओमे से प्रत्येक 
प्रजा अथवा अुसके किसी भागकी विकास-भूमिका प्राचीन प्रजाके किस 


कालकी स्थितिसे मिलती-जुलती है। 
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३ हिन्दुस्तानका जअितिहास सिखानेमे अभी तककी पद्धति 
मुसलमान कालसे आरभ करनेकी थी, परन्तु अब जैसा मत बनता 
जा रहा है कि असका शिक्षण प्राचीन कालसे आरभ करना चाहिये। 
आूपरके विचारोके अनुसार में जिस नतीजे पर पहुचा हु कि जित्ति- 
हासकी ब्यौरेवार शिक्षा वर्तमानकालसे प्राचीव कालकी ओर जानेवाली 
होनो चाहिये। ब्यौरेवार शिक्षा आरभ करनेसे पहले प्राचीनसे लेकर 
आज तकके सपूर्ण जितिहास पर अक शीघ्र या सरसरी दृष्टि 
अवश्य डालनी होगी। जिस छोटेसे बीजसे हमारे जितिहासका आरभ 
हुआ मालूम पठें, वहासे लेकर आज तककी थोडी-बटुत कल्पना आ 
सके असा अवलोकन कराना आवश्यक है, परन्तु असका ब्यौरेवार 
अध्ययन वतंमानसे धीरे-धीरे प्राचीन युगकी ओर जाना चाहिये। 
जिस तरह हम नदीके अद्गमकी ओर धीरे धोरे जाते है, अुसी तरह 
किसी प्रजाके भूतकालकी ओर जाना पूरी तरह सभव नही है। जिसलिओे 
वर्तमान युगका अध्ययन भी २५, ५० या १०० वर्ष पहलेकी घटनाओसे 
आरभ करना पडे और वहासे आज तकके भितिहास पर आना पढें 
तो अिसे में समझ सकता हु। असा प्रारभ कहासे किया जाय, जिसका 
निर्णय भितिहास-लेखक आसानीसे कर सकते है, परन्तु मुझे रूगता 
है कि वहुत दूरके भूतकालसे अुसका आरभ नही होना चाहिये। 
जिस घटनासे हमारी प्रजाकी आजकी स्थितिकी ओर आनेके लिगे 
पहली प्रेरणा मिली, अुस घटनासे व्यौरेवार अध्ययन आरभ करता 
चाहिये । अुदाहरणके लिओ, हिन्दुस्तानका जितिहास युरोपियन कपनियोके 
अयवा १९५७ के विद्रोहके समयसे आरभ करना चाहिये। 

जअिसका कारण में फिरसे समझाता हू । 

जैसा कि मेने अपर बताया, हमारे आजके जीवनमें हमारा 
सपूर्ण भूतकाल सार-हूपमें समाया हुआ है और अितिहास-बेत्ताको हमारी 
वर्नमान स्थितिका यथासभव निश्चित और स्पप्ट ज्ञान होना चाहिये। 
हमारी आजकी स्थिति, सस्कारों, विशेषताओं और दोपोंर्में से कुछ 

लगभग सृप्टिके आरंभ जितने पुराने होगे, हमारे वर्तमानका निर्माण 
करनेमें अुनका काफी हाथ रहा होगा। परन्तु जिस प्रदार समाव 
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रूपसे टिका हुआ सस्कारोका रूगग, बहुत सभव है, सारी मानव- 
जातिमें अेकसा ही हो। केवल हमारी प्रजामे भी --स्मृतिके रूपमें 
नही परन्तु जीते-जागते रूपमे पाये जानेवाले -- अत्यन्त प्राचीन कालसे 
चले आये सस्कारोकी सख्या धोडी ही होगी। समग्र जितिहासके सिहा- 
वलोकनमें अिसका निरूपण करना चाहिये। परल्तु वर्तमान विकसित 
जीवनमें हमारी प्रजा जिन जिन गुणो और स्वभावका दर्शन कराती हैं 
वे कुछ ह॒द तक अर्वाचीन बलोके फलस्वरूप पैदा हुओ है। हमारे वर्तमान 
युगके जितिहासके अमुक रूपमें घटनेमे युगके आदिकालकी हमारी स्थिति 
और गुण-स्वभाव कारणभूत है, परल्तु वर्तमान समयकी स्थिति और 
ग्‌ण-स्वभावका निर्माण करनेमे वर्तमान युगका जितिहास कारणभूत 
है। भिसलिये वर्तमान युगके आरभके समाज-जीवनकी समग्र स्थितिके 
विवेचनसे शुरू करके वर्तमान युगके अजितिहासकी जाच करते हओ आजकी 
स्थितिके अवछोकनमें अुसका अन्त होना चाहिये। और जितिहासकी 
आलोचनासे अत्पन्न होनेवाले अनुमानो तथा वर्तेमान स्थितिके प्रत्यक्ष 
अवलोकनका ठीक मेल बैठना चाहिये। जिसे में जितिहासके अध्ययनका 
महत्त्वपूर्ण प्रयोजन समझता हू। कुशल डॉक्टर रोगीके शरीर पर 
प्रत्यक्ष दिखाओ देनेवाले आजके चिह्नोका वारीकीसे अध्ययन करता 
है, फिर भी आस रोगसे सम्बन्ध रखनेवाला रोगीके जीवनका सारा 
जितिहास वारीकीसे जान लेता है। असका कारण यह नही है कि 
डॉक्टरको रोगीका जीवन-चरित्र जाननेमे कोओ दिलरूचस्पी है, वल्कि 
यह हैं कि रोगकी आजकी स्थिति तथा अुसका कारण समझने और 
अुसका आुपचार खोजनेके लिओ पूर्व अितिहास जानना बहुत आवश्यक 
है। जिसी प्रकार प्राचीन कालमे गुरु अपने विद्यार्थियोके कुल, गोत्र, 
कुलाचार आदिकी बारीक जाच करते थे। अुसका अहेश्य विद्यार्थके 
जीवन-चरित्र और वशावल्‍ढीका लेखा रखना नहीं होता था, गुरु 
जिसलिओ जिस जितिहासकी छानवीन करते थे कि अससे विद्यार्थके 
आजके सस्कार जाननेमे तथा आअुसके विशेष सस्कारोके अनुसार अुसकी 
तालीमका प्रकार निश्चित करनेमें सहायता मिलती थी। जिसी 
प्रकार कोओ मनुष्य अपनी आजकी जिच्छाओ, भावनाओ, विकारों 
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आदिको अच्छी तरह समझना चाहे तो असे अपने पूर्व जीवतका 
अवलोकन करता चाहिये। यही न्याय किसी प्रजाके जितिहासके 


अध्ययनमे भी लागू करना चाहिये। 


४ भिसके सिवाय, भेक दूसरी वात भी याद रखनी चाहिये। 
हिन्दुस्तानके जैसी विशाल प्रजाके सारे भाग गुणों और स्वभावके 
विकासमें ओेक ही भूमिकामे नहीं हो सकते। कोओ दो मनुष्य भी 
समान भूमिका पर नही होते, परन्तु अनेक मनुष्योमे जो स्थूल 
समानता होती है, अुसके भी हिन्दुस्तानकी प्रजाके अनेक वर्गोर्मिं अनेक 
भेद हो सकते है। ओक तो हमारी वर्णाश्रम-व्यवस्था ही प्रजामे 
विशिष्टताके गुण निर्माण करनेवाली है। फिर स्थानिक भेद, हिन्दू धर्मका 
विज्ञाल स्वरूप, दूसरे अत्यन्त भिन्न धर्मोके सस्कारोवाली प्रजाओके साथ 
सम्बन्ध-- जित सबके कारण हमारी श्रजाके विभिन्न वर्गोकी भूमिका 


विविध हो सकती हैं। 








शक 
पराहम उशयस ऊत विल्लास रा दुशपार हिंद; ॥//5 अल तन 
छा वाल व्विमार। 






प्रजाके गुणणोंवे वितिहासका 


मान लीजिये कि हम रोमन जैसो ओक प्र हि हे 
अपर्वत ढंगसे आलेख (ग्राफ) तैयार करते हैं; जिस जिस 86 
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वह प्रजा गृजरी, अुसका छोटे छोटे व्यौरेवाला नकशा चित्रित करें 
और हमारी प्रजाके विविध वर्ग जिन ग्रुणोका बैसा आदय या 
अस्त बता रहे हो आुवका नाम आन गुंणोके स्थान पर रखे, तो 
अस नकशे परसे हमे जिस बातकी स्थूछ कल्पना आ सकती है कि 
हमारी प्रजाके भविष्यका विकास-क्रम कैसा मार्ग लेगा। मैं जानता हू 
कि यह काम जितना आसान नही कि आलेख द्वारा वताया जा सके। 
परन्तु में आशा करता हू कि जिससे जितिहासके अध्ययनको मेरी दुप्टि 
स्पष्ट होगी। 

जिसी सम्बन्धर्म अंक वात यह भी याद रखनी चाहिये कि 
वाह्य परिस्थितियोके समान होने पर प्रजाके सारे भाग अनसे अक ही 
प्रकारके सस्कार प्राप्त करते हैँ, मैसा कोओ अओेकान्तिक नियम नहीं 
है। जिस तरह ओेक ही प्रकारके खादसे गन्ना मीठा रस निर्माण करने 
लगता है और नीम कडवा रस निर्माण करता है, अथवा जैसे ओक 
ही सुन्दर चित्रोवाली पुस्तकका अपयोग अक वर्पके, सात वर्षके या 
दस वर्षके बालक अलग अलग ढगसे करते है, वैसे ही प्रजाके 
अलरूग अलग भाग ओक ही प्रकारकी बाह्य परिस्थितियोमे से अरूग 
अलग गुणोका विकास करते हैं। कुछ सस्कार (विशेयत॒ स्थूल सस्कार ) 
सब पर समान रूपसे पडते है। प्रत्येक प्रजाके आजके और भावी 
जीवनके मार्गका अन्दाज निकालनेमें यह तफ्सील ध्यानमे रखने 
जैसी मानी जायगी। 

५ किसी भी प्रजाका जितिहास जाचने पर यह पता चलेगा 
कि असमे कुछ गुण पहले मालूम नहीं होते, अमुक समय वाद दिखाओी 
देते हूँ और कुछ समय रह कर लुप्त हो जाते है। हमारे व्यवितगत जीवन 
पर भी यही बात लागू होती है। जैसे गुणोंका अवलोकन महत्त्वकी 
वस्तु है। बहुत बार ये क्रान्ति या परिवर्तन प्राप्त करनेवाले गुण गुण- 
विकासका क्रम निश्चित करनेमे बडा महत्त्वपूर्ण भाग लेते हैं। विवास- 
शास्त्रका अवलोकन सही हो, तो अुसके निर्धारित नियमोके आवार पर 
अक अपेक्षा रखी जा सकती है। कोओ प्रजा अरूग अलूय समय पर 
जिन जिन गुणों और स्वभावोका दर्शन कराकर नष्ट हो जाती है, 


ता-१३ 
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आन गुणों और स्वभावोर्में से सभव है कुछ अुसमे आकस्मिक कारणोसे ही 
दिखाओ दिये हो और कुछ मानव-जातिके जीवनका विकास-क्रम सूचित 
करनेवाले रहे हो। दूसरे प्रकारके गृण-स्वभाव आस प्रजाके प्रत्येक व्यक्तिके 
जीवनमे कभी न कभी दिखाजओी दिये विना नहीं रहते। जिन गरृणो और 
स्वभावोंका थोड़े समयके लिज्रे भी दर्गन कराये विना वे व्यक्ति अुसके 
बावके गृण-स्वभावोंका दर्शन नहीं कराते। किसी प्रजाके जितिहासकी 
जाच करनेमें जिस नियमका काफी आपयोग किया जा सकता है। 
जिस प्रजाके अबवा अुसके जिस वर्गकें अितिहासकी जाच करनी हो, 
अुसके कुछ सासान्य (४ए८००४०) व्यक्तियोके जीवनका सुक्ष्म अवकोकन 
किया जाय, तो वे जिन गुण-स्वभावोमे से गुजरे हों तथा अन्तर्में जिस 
स्थान पर आकर रुके हो, अुस परसे आनकी संपूर्ण जातिके पिछले 
लितिहासकी सूचना मिल सकती है। और आस जातिमे यदि कोओं 
असाधारण पुस्प हो गये हो तो वे सामान्य व्यक्तियोकी तुलनामें किस 
मार्ग पर आगे बढ़ गये, जिसका निरीक्षण भी शायद भुपयोगी होगा। 
जिसलिओं हमारे सामान्‍य व्यक्तियोके संपूर्ण जीवनका अवलोकन हमारे 
प्राचीन और मध्यकालीन जितिहासकी जोवमें अुपयोगी हो सकता हैं। 
ओर जिसके विपरीत हमारा प्राचीन और मव्यकाछीन जितिहास हमारी 
प्रजाके अलय अछूग वर्गेकि आजके जीवनको समझलनेमें आपणोगी हीं 
सकता है। जीवनको ओेक भूचा या आूपर-नीचे चढने भुतरनेवाल्य जीता 
मान लें, तो प्रजाका कौनसा भाग किस सींढी पर आज है अथवा 
भूतकालमें था, भुसका दर्मन जिस तरह हम कर सकते हैं। 


7 
विकास-विचारकी दृष्टिसे विज्ञानकी शिक्षा 


पिछले लेखोसे पाठकोको लगेगा कि सारी भौतिक विद्याओमें 
विज्ञानके लिओ मेरा सबसे अधिक पक्षपात है। और यह बात गलत 
नही है। मुझे लगता है कि सत्यकी शोधके लिओ वैज्ञानिक आदते 
अनिवार्य हैँ । 

फिर भी, विज्ञानशास्त्रोनें ससारमें जो महा अनर्थ किया है, 
अससे में अपरिचित नही हू । आज विज्ञानकी सहायतासे गरीब प्रजाओका 
नाश, मूक प्राणियोकी हत्या, खूरेजी, अन्याय-अत्याचार और लूट-खसोट 
रातदिन चल रहे हैं। आज विज्ञानी अज्ञानीको सताने और पीडा 
पहुचानेमे ही विज्ञानका अपयोग करता है और मानता है कि यह 
जगत्‌॒का सनातन काल्‍लसे चला आया नियम है। वह चारों तरफ 
देखता है कि बडा प्राणी छोटे प्राणीको मार कर जीता है, और 
अुसीको जगत्‌की रूढि मानता है। परन्तु वह यह नहीं समझता कि 
जिस प्रकार वह कम विकास पाओ हुओ सृष्टिको अपना आदर्श बनाता 
है। मनुष्यका विकास पशुमे से हुआ है, यह देखकर वह पश्ुके नियमोके 
अनुसार ही व्यवहार करना चाहता है। परन्तु यह वात वह नही 
समझ पाता कि वह स्वय पशुसे आगे बढा हुआ है, भिसलिओे 
पशु-स्वभाव अुसके जीवनका आदर्श नहीं हो सकता। 

श्िसीलिओ में कहता हू कि इारीर, भिन्द्रियो, वृद्धि आदिकी 
किसी भी प्रकारकी विशेषताके कारण मनुष्यकी पथ्ुता मिटती नहीं, 
केवल सद्गुगोका विकास ही मनुष्यकी मनुष्यताका सच्चा लक्षण 
है। जिसके बिना जगतूृकी सारी विभूतिया जगत्‌के लिओे शापरूप बन 
सकती है। 

परन्तु जिस लेखमें मे दूसरी ही दृष्टिसे अिस वस्तुका विचार 
करना चाहता हू। मेरे देखनेमें यह आया है कि हमारे देशषमें-- 


१९५५ 
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गुजरातमे विशेष रूपसे -- विज्ञाका शिक्षण हजम नही हुआ है। 
अम० अस-सी०, या वी० भेस-सी० तक विज्ञानका शिक्षण लिये हुओ 
जैसे अनेक प्रेज्युेट मैने देखे है, जिन्होंने विज्ञानका व्यावहारिक 
जीवनमे क्‍या अुपयोग किया जाय यह न सूझनेसे विज्ञानका सर्वथा 
त्याग कर दिया है और जो वकालतमे, व्यापारमें या सरकारी नौकरीमे 
लग गये है। मै स्वयं भी अुसी वर्गका हू। विज्ञानकी ही सहायतासे 
जीवन-निर्वाह कैसे किया जाय जितना भी जव अमन्हें नही सूझ सका, 
तो विज्ञानशास्त्रमे नमी खोज करनेकी आशा तो अनसे रखी ही कैसे 
जाय ? कुछ लोगोको मैने विज्ञानकी किसी श्ाखामें लीन होकर 
जीवन-निर्वाह करते देखा है, परन्तु अुनका विज्ञान अनकी प्रयोगशाला 
तक ही सीमित रहता, है, अनके घर जाय तो आपको जैसा कुछ 
नही दिखाओ देगा जिससे अुनके और आनके पडोसियोके घरमे आपको 
कोओ फके मालूम हो। 
आप किसी सगीत-शास्त्रीके घर जायेगे तो वहा आपको 
सगीतका वातावरण मालूम होगा, चित्रकारके यहा चित्रविद्याका वाता- 
वरण दिखाओ देगा, पडितके यहा पाडित्यका वातावरण दिखाओ देगा। 
किन्तु हमारे देहमें वैज्ञानिकके यहा विज्ञानका वातावरण नहीं मादूम 
पडेगा। मेरे कहनेका यह अर्थ नहीं कि अुसके घरमें काचकी नलिया, 
धरमामीटर, बैरोमीटर, गाल्वानोमीटर आदि वस्तुओं होनी चाहिये। 
परन्तु अपनी गृह-व्यवस्थामे विज्ञानके नियमोका अमल करनेके जिरादेती 
अुसने कोओ परिवर्तन किया हो जैसा नहीं दिखाओ देगा। भा 
लगेगा कि असकी प्रयोगशालाकी व्यवस्था और गृह-व्यवस्वा ४ 
कोओ निराली ही दुनियायें हैँ । शायद बम्बओी जैसे गहरमें आप बैगानिक 
सिद्दान्तसे युरोपमें वनी हुओ किसी नओ वस्तुका अपवोग देंगी, 
परन्तु वह वस्तु तो विज्ञानका विषय न जाननेवालेके घर भी आपागी 
देखनेको मिलेगी। परन्तु बैजानिकनें स्वयं अपने चूल्हें था सिगाटता 
बनाबटसे, कपडे धोनेकी पद्मतिमे, कपड़ो पर छूगे हुओ दाग सिंदानवाः 
रीतिमें या कूरे-कचरेका नाश करनेके तरीकेमें कोओ परिवर्तन किया 
हो असा नहीं मालूम होगा। 
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जिसके कुछ अपवाद हो सकते हैं। अपवादरूप व्यक्तियोके 
बारेमे मुझे कुछ नहीं कहना है, अुसी तरह सर जगदीशचन्द्र बोस 
या प्रो” गज्जर जैसे अत्यन्त विरले व्यक्तियोके वारेमे भी कुछ 
नही कहना है। 

विकास-विचारकी दृष्टिसे देखते हुओ विज्ञानका भ्िस प्रकार केवल 
बोलने, सिखाने या परीक्षा देनेका विपय बन जाना आशइचर्यकारक 
नही लगता। विज्ञानकी --- अवलोकन, तुलना, प्रयोग और तवियमोका 
जीवनमें अमल करनेकी ---आदते हमें नहीं पडी है, ये गुण हमारा 
स्वभाव नहीं बने है। विज्ञानसे सबंध रखनेवाले अनेक सूक्ष्म नियम 
हम जानते होगे, परन्तु अधिकतर प्रोफेसरो और लेखकोके शब्द-प्रमाण 
पर ही। हमारा अपना अवलोकन, मानो हमने ही खोजा हो जिस 
तरह किसी नियमका ज्ञान, हम नहीं करते। स्वयप्रेरणासे कोओ 
नया प्रयोग करके हम ओक भी नियम नहीं अपनाते। 

हमे असी आदतें नहीं पडी, जिसमें अस्वाभाविक कुछ नही 
है। विज्ञानका जिस प्रकारका विकास हमारे देशमें बिलकुल नया ही 
कहा जायगा। ये सस्कार हमे अआत्तराधिकारमें प्राप्त नही हुओ हैँ, वल्कि 
हम अन्हे नये रूपमे प्राप्त कर रहे हैं। जिसलिओे अन्हे जीवनमें 
अतारनेमें रूम्बा समय छगेगा। 

परन्तु मुझे लगता है कि जिसी कारणसे यह विपय सीखनेकी 
हमारी पद्धति भिन्न प्रकारकी होनी चाहिये। जैसे अलकारशास्त्रका 
ज्ञान होनेसे कविताकी कद्र करता शायद आ जाय परन्तु कवि नहीं 
बना जा सकता, अथवा दर्शनशास्त्रके ग्रन्थ पढनेसे आध्यात्मिक चर्चा 
करना आ सकता है परच्तु दर्शनशास्त्री नहीं वता जा सकता, वैसे 
ही विज्ञानगी किसी शाखा पर लिखी हुओ युरोपकी अच्छी अच्छी 
पुस्तकें मगाकर प्रयोगशालाकी मददसे असके सिद्धान्तोका ज्ञान कर 
लेनेसे वैज्ञानिक नहीं वना जा सकता। 

अत हमें अपने विज्ञानको दृढ बनानेके लिणे जिस प्रकार 
विज्ञानका आरभ करना चाहिये, मानो युरोपकी पुस्तकें हमें मिल ही 
नही सकती। विज्ञानकी भिन्न-भिन्न विद्याओकी युरोपमें पहले-पहल 
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नीव डालनेवालोने जिस तरह प्रयोग, अवलोकन आदि किये और 
जिन साधनोका अपयोग किया, वही भ्रसिका विज्ञानके क्षेत्रमें आज 
हमारी है, अंसा समझकर अस स्थानसे हमें अपने विज्ञानकों आगे 
बढाना चाहिये। 

यह सच है कि आज जितने थोड़े समयमे वैज्ञानिक नियमोकी 
जानकारी हमें प्राप्त होती है, अुतने थोडे समयमे जैसा करनेसे वह हमें 
प्राप्त नही हो सकती। परन्तु जितने दशक या शताब्दिया अिसमें 
युरोपकी गओी, अुतनी हमारी भी जायगी ही भैसा नही कहा जा सकता। 
क्योकि अन नियमोसे सर्वथा दूर तो हम रह ही नहीं सकते। भाष, 
विजली आदिके आअपयोगसे चलनेवालके सार्वजनिक साधन तो कही चले 
नहीं जायगें। जिन साधनोके पीछे रहे वैज्ञानिक नियम आज हम 
पुस्तको द्वारा जानते है, अुसके बदले यदि हम अन्हे अवलोकनसे 
खोजे तो जो ज्ञान प्राप्त होगा वह हमारा ही होगा। और कभी 
जितनी शताब्दिया लगी भी तो क्‍या हुआ ? . जिससे विज्ञानके नियम 
हमारा स्वभाव बन जायेगे। 

परन्तु मेरा जोर जिस वात पर है कि विज्ञानका सदुपयोग सत्यके 
ज्ञानके लिझे. ही होना चाहिये। कोओ भी विचारक जगतूकों कुछ 
अशमे भी समझे बिना जगत॒के आदि तत्त्व तक नहीं जा सकेता। 
विज्ञानका व्यावहारिक अपयोग अपने अुच्च गुणोके विकासके लिओअ 
अथवा दूसरोके दुख दूर करनेके लिओ जितना किया जा सके भुतना 
अनायास होगा ही । परल्तु यदि अपने जीवनमे अज्य-आरास पार्नेके 
लिओ अुसका अुपयोग किया जाय, तो वह आध्यात्मिक दृष्टिसे हुआ 
नहीं माना जायगा। 

जिसमे दूसरोको पीडा पहुचानेकी अपार शवित है, अंसी भयकर 
वस्तुकी महिमा मेरे जैसा गुण-विकास पर जोर देनेवाला मनुष्य गाय 
यह पाठक्रोको आइचर्यजनक लगेगा। परस्तु मे छंगता है कि 
विज्ञानमें अयृद्धिकों, अमोको और अन्बविश्वासोकों मिटानेकी था दमित 
है, अुसका निरादर करनेसे काम नहीं चलेगा। दुनियाका जगा बीती 
शवित है, जिसका गुणदीन मनप्यने दुरपयोग नहीं किसा” 
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अध्यात्म विद्याका भी -- जिसे सारी विद्याओकी शिरोमणि कहा गया 
है -- मनुष्यते अनाचारके पोषणके लिओ अपयोग किया है। योगमें भी 
पाखड चलाया जा सकता है। भक्तिके नाम पर भी पाखड चल सकता 
है। अुसी तरह विज्ञानसे भी जगत्‌॒को पीडा पहुचाओ जा सकती है। 
परन्तु चित्त-विकासके पश्चात्‌ सत्यकी आुपासनाके लिओ दूसरा साधन 
भौतिक और चित्त-प्रकृतिकी शोध है, अत विज्ञानका त्याग नही किया 
जा सकता। 


रे 
विज्ञानके बारेमें चेतावनी 


विज्ञानके विकासके पक्षमें मैने जितना अधिक कहा है कि अिस 
विषयमें अंक खास चेतावनी देना भी आवश्यक है। 

जाने-अनजाने पाइचात्य विज्ञानने आज तक जैसा रुख अपनाया 
है, जो चार्वाकके मतके अनुकूल कहा जा सकता है। अर्थात्‌, चैतन्य 
जडका विकार है, जैसी मान्यताकी ओर पाइचात्य भौतिकशास्त्रियो 
और मानसशाास्त्रियोका झुकाव दिखाओ दिये विना नहीं रहता । 
पादचात्य वैज्ञानिकके मनकी गहराओमे अपने स्वरूपके वारेमें असा 
खयाल बना हुआ मालूम होगा कि मैं अेक प्रकारका अत्यन्त जटिल 
रासायनिक द्रव्य हु, और विविध नैसगिक वलोके कारण सरल तत्त्वरोंमें 
आत्पन्न हुओ क्रियाओसे मेरा निर्माण हुआ है । करोडो पीढियो पूर्व 
यह रासायनिक द्रव्य आजकी अपेक्षा अतिजय सादे रूपमे निर्माण हुआ, 
बादमें ऋ्रश जिसकी जटिलता बढती गयी और असके फलस्वरूप में 
आजका वीसवी सदीका अत्यन्त अटपट्टे स्वरूपवाला और अुसी लिओ 
अत्यन्त सुधरा हुआ प्राणी वना हु। और अिसी प्रकार मेरे वच्नजोंमें 
सुधार होते होते किसी दूरके कालमे जिसकी पराकाप्ठा आयेगी। 

और, अिसी कारणसे अुसके हृदयकी अँसी मान्यता मालूम होती 
है कि परिस्थिति और सयोगोने मुझे जैसा बनाया वैसा में बना हू। 
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परिस्थितियों और सयोगो ( क्ाशं०एरग७॥5 ) के अनुकूल होनेकी ही 
प्रेरणा मेरे भीतर है। मुझमे अत्पन्न होनेवाली प्रेरणाओको भिच्छा कहो, 
क्रिया कहो या ज्ञान कहो वे सब मेरे आसपासकी परिस्थितियों और 
सयोगोसे ही निश्चित होती है। थैसा रूगता है कि भिस प्रकारकी 
कुछ प्रेरणाओको --- अुदाहरणके लिओ, आत्मरक्षा, वशवृद्धि आदिकी 
प्रेरणाओको --- वह्‌ अटपटे रसायनमे अआत्पन्न हुओ धर्म मानता है। 


जिन मान्यताओके आधार पर ही चार्वाककी तरह पाइचात्य 
विज्ञानके रगमे रगे हुओ लोग भी भौतिक सुखवादमे विश्वास रखते है। 
अमुक प्रेरणाओ, जिन्हे वे चैतन्यात्मक रसायनका स्वरूप मानते है, अुत्पन्न 
हो और अुनका पोषण किया जाय-- भिसे ही वे सृष्टिका सावारण 
नियम मानते है, प्रेरणाओके अंत्पन्न न होनेको अपवाद मानते है, 
और अपवादको न्यूनता, विकलागता या रोगका चिह्न मानते है। 


ओक दो आअदाहरणोसे यह चीज अधिक स्पष्ट हो जायगी। 
सब प्राणियोको अपना घरीर प्रिय होता है, भेकाथ मनुष्य शरीरके 
प्रति अदासीन हो तो भुसे ये लोग अपवाद समझकर विकलाग मानेगे | 
फिर जिस आदासीनताका कारण असके शरीरकी भौतिक रचनामें 
खोजने हछगेगे। सारे प्राणियोमे कुछ ग्रन्थिया ( 8॥05 ) होती है, 
भ्षिस मनुष्यमे वे ग्रन्थिया नही हैं। परिणाम है शरीरके प्रति जित्की 
अुदासीनता । सारे प्राणियोमे वशवृद्धिकी जिच्छा होती है, विस 
मनुष्यमे नहीं है। अुसके शरीरको जाच करने पर अमुक ग्रथिया छोटी 
अथवा कम मालूम पडती है। परिणाम है वश्वृद्धिमें भुसका वैराग्य, 
बीर अपवाद होनेके कारण ओक प्रकारकी विकछागता। 

मूल चैतन्यका अिनकार करनेके कारण और अपवादकां अर्थ 
विकलागता या रोग माननेके कारण, अुर्सी मनुप्यर्मे अमुक ग्रथिया 
बयो नही है, जिस प्रवनका आत्तर वे देगे “आसपासकी परिरि पतियों 
और सयोग। 

कोओ मनृप्य अेक तसाचा मारनेवाले आदमीकों दस सगाने 
रूगा दे तो यह पाण्चात्य वैशानिकारी सृप्ट्कि तियमके अनुसार सादगी 
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होगा, परन्तु यदि वह ओऔसामसीहका शिष्य निकले और तमाचा 
मारनेवालेके सामने अपना दूसरा गारू कर दे, तो वैज्ञानिकको शका 
होगी कि अंसमे कोओ विकलागता तो नहीं है” वैज्ञानिकको यह 
देखना जरूरी मालूम होगा कि अूसके मस्तिष्ककी सब ग्रथिया ठीक 
हैं या नही। 

किसी मनुष्यकी अनेक स्त्रिया हो, तो वैज्ञानिक कहेगा कि अुसके 
मस्तिष्कका अक खास भाग अतिशय बढ़ गया है, किन्तु कोओ 
रामकुष्ण परमहस अपनी पत्नोकों माता कह कर असके चरणोमे प्रणाम 
करे, तो वैज्ञानिकको शका होगी कि असके मस्तिष्कमे किसी गअ्रथिकी 
कमी है या किसी ग्रथिका ठीक ठीक विकास नही हुआ है। 


थोडेमे, पाइचात्य विज्ञानका झुकाव यह माननेकी तरफ है कि 
प्राणियोके स्वभावकी विविधता अआअनकी शरीर-रचनाका परिणाम हे। 
हमारे तत्त्वज्ञानकी परिभाषामे कहे तो पाश्चात्य विचारसरणी भैसी 
मालूम होती है. लिगदेह स्थुलदेहका कार्य है और स्थूलदेह पूर्वजों 
और आसपासकी परिस्थितियोका कार्य है। 


सभव है हमारे पूर्वजोको कारणरूपमें ही-- ( परिणामरूपमे 
नही ) -- भात्मतत्त्वके निश्चय पर आनेसे पूर्व जिसी क्रममे से 
गुजरना पडा हो। पाश्चात्य विज्ञान चाहे जिन दिगाओमे वट जाय, 
तो भी जिस वबातसे जिनकार नहीं किया जा सकता कि वह अनन्य 
निष्ठासे जगत॒के स्वरूपको खोजनेका अविश्वान्त प्रयत्त कर रहा ह, 
और जिसलिओ यह आशा रखी जा सकती है कि अन्तमें वह भी 
सत्य पर ही आकर रुकेगा। परन्तु पाव्चात्य विज्ञाके' साथ हम 
अपने अत्तराधिकारका त्याग न करे तो अच्छा हो। 

हमारा अृत्तराधिकार है आदिकारणके रूपमें आत्मतत्त्वकी योव | 
अधिक गहराओ या विवादास्पद विपयोमे न जाकर जिसका कमसे 
कम अर्थ यह है कि आसपासकी परिस्थितियो और सयोगोका भले 
मुझ पर असर पडता हो, भले मुझे बहुत वार ओुनके अनुकूल बनना 
पडता हो, भले अुनके कारण मेरे लिंगदेहमे भी लम्बे समयके बाद 
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फर्क पडता हो, फिर भी मुझमें ओक जैसी शक्ति भरी हुओ है जिसके 
कारण यह नहीं कहा जा सकता कि म॑ं परिस्थितियों और सयोगोका 
बनाया बना हु। यह शक्ति मेरा सकलप या बहुत विशाल अथंमे मेरा 
कर्म है। मेरे सकल्पसे धीरे-धीरे सृष्टिमे भी जैसा परिवर्तेन होता 
है, जिसके फलस्वरूप परिस्थितियों और सयोगोको मेरे सकल्पकी 
सिद्धिके अनुकूल बनना पडता है। जिस प्रकार बालमे से आलू किस 
तरह पोपक द्रव्य खीच लेते है, अिसका ठीक ज्ञान न होनेके कारण 
आअुनकी जिस क्रियाकों हम अदभुत कहते है, असी प्रकार मेरा सकत्प 
घीरे धीरे अद्भुत रीतिसे बाह्य प्रकृतिकों भी जिस तरह बदल देता 
है कि परिस्थितिया अुसकी सिद्धिके अनुकूल बन जाती है। ८ 


जिसलिओ कोओ मनृष्य साधारण मनुष्योसे भिन्न विशेषता 
रखनेवाला हो, तो मिसका कारण असकी परिस्थितियोसे आत्पन्न हुओी 
विकलागता है या वह आस मनुष्यके सकल्पका परिणाम है, यह ओके 
स्वतत्र प्रश्न है। जिसका आत्तर केवछ अस मनुष्यका शरीर चीरकर 
अुसकी ग्रन्यियोकी सख्या जानने या रसोका रासायनिक विश्छेपण 
करनेसे सही मिल सकता। कुछ अश तक असकी शरीर-रचना असके 
सकल्पका परिणाम है, परिस्वितियोके कारण अआअुसकी शरीर-रचता 
हुओऔ और असके फलस्वरूप आसका स्वभाव वना हैं, तथा अंसी 
असाधारणता अुस मनुप्यकी विकलछागताकी निश्ञानी है या अुसके 
लोकोत्तर विकासकी निद्यानी है, यह सव हर मामलेमें स्वतत्र रुपस 
विचारनंकी चीज है। यह अुसके समग्र शरीर, भिन्द्रियो, भन, बूद्धि 
और नैतिकताके विकासका तथा जिस वातका विचार करके निश्चित 
किया जा सकता है कि अुसका जीवन किस ह॒द तक ओकसा और 
शातिपूर्ण है। 


डे 
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कुछ वर्ष पहले 'नवजीवन अने सत्य” नामके (गुजराती) 
मासिकमे मैने 'अग्नेजीकी मदिरा शीर्षकसे अक लेख लिखा था। अुसमें 
मैने अग्नेजीका हम पर जो मादक असर हुआ है, अआसका कटाक्षपूर्ण 
विवेचन किया था। हममे से बहुतेरे छोगोका यह खयाल है कि अग्रेजी 
भाषामे ही अैसी कोओ मोहक शक्ति है। यह भाषा तेजस्वी है, वह भाषा 
शिथिल है, फला भाषा मबुर है, फछा आक्रामक (॥887०58५० ) है -- 
आदि विशेषण हम बहुत वार भाषाओके साथ छगाते हैं। विश्ेप 
विचार करनेसे मालूम होता है कि अग्रेजी भापाने हमारे मन पर 
जो अधिकार कर लिया है, अुसका कारण अग्रेजी भाषाकी 
विशेषता नही है, बल्कि अुसका कारण हमारी प्रजाकी विशपता है। 


प्राचीन कालसे हमारे जितिहासकी जाच की जाय तो पता 
चलेगा कि अलग-अलग भाषाओमे अनके बोलनेवालोके जैसी ही 
प्रवीणता प्राप्त करनेका प्रेम और स्वभापाकी अपेक्षा परभापाके लिये 
अधिक आदर हमारे देशमें बडे रूम्बे समयसे चला आया है। आज 
हम अग्नेजीको जो महत्त्व देते है, वही महत्त्व किसी समय सस्क्ृत भाषाकों 
देते थे, और आज भी अत भाषाके प्रति हमारा आदर बहुत वार 
स्वभाषासे अधिक होता है। जिस तरह हमारे विद्वानोंकों मातृभापामें 
बोलनेकी अपेक्षा अग्रेजीमे बोलना आज अधिक पसद होता है और बहुत 
ज्यादा परिश्रम करनेके कारण वे अग्रेजीमे अच्छी तरह वोल सकते 
है, जिस प्रकार स्वभापामें हिज्जो या व्याकरणकी भूले होनेक्री अपेला 
अग्रेजीमें वैसी भूले होने पर हम बहुत लज्जित होते है या वैसी भूले 
करनेवालेका मजाक अडानेकी हमारी जिच्छा होती है, अुसी प्रकार 
अेक समय हमारी दशा सस्कृतके सववर्म थी। जिस प्रकार अंग्रेजी 
भाषा सीखनेके वाद मातृभापा वोलतेको जगलीपन माननेवाले 
और वालकोगो मातृभापासे पहले अग्रेजी बोलना सिखानेके लिखे 
घरमे अग्रजीका अपयोग करनेवाले हमारे देशमे कुछ छोग है, आुसी 
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प्रकार सस्क्ृतमें ही बोलनेका न्रत लेनेवाले और आअपनयन सस्कारके 
साथ ही या अुससे भी पहले बालक्रोको शब्दरूपावली और धातुरूपावली 
सिखानेवाले शास्त्री भी हमारे देशमे किसी समय थे, और आज भी 
कुछ होगे। आज जैसे गाधीजी अग्रेजी भाषाके मोहके लिओ प्रजाको 
अलाहना देते है, वैसे ही ससक्ृत भाषाके अनुचित मोहके लिख अखा, 
अकनाथ और जानेश्वर जैसे ज्ञिनियों और सन्‍्तोकों अपने समयके 
लोगोको अलाहना देना पडा था, और स्वभाषामे ही ग्रन्थ रचनेका 
आग्रह रखनेवाले अनाथ जैसे छोगोकों सस्कृतके आग्रहियों द्वारा विये 
गये कष्ट भी सहने पडे थे। 

प्राचीन कालमे सस्कृतके बजाय मातृभाषाका आदर बढानेवालोमें 
बुद्ध और महावीर अम्रणो मालूम होते है। अुसके वाद महाराष्ट्रके 
सतोने मराठो भाषाको सस्कृत जितना ही महत्त्व देतेका प्रयत्त किया। 
गुजरातमे प्रेमानन्द् गुजरातो भाषाकों सेवा आरभ की। परल्तु 
प्रेमानन्दको सस्क्ृत और गुजरातीकी तुलना नहीं करनी थी; अुन्ह 
प्रान्तोीय भाषाओमे गुजरातीको आअुच्च स्थान दिलाता था। गुजरातम 
सस्क्ृतके साथ स्वभाषाकी तुलना तो अखाने की। ओकनाथ जैसी ही 
परन्तु अधिक तोखी भापामे ओन्होने कहा था 

'भाषाने थुू वछगे भूर, जे रणमा जीते ते शूरः 

सस्कृत बोले ते श्‌ थयु, काओ प्राकृतमाथी नाशी गयु, 
वावननों सघक्तों विस्तार, अखो त्रेपनमों जाणे पार। 
सस्कृत प्राकृत जे बडे भणे, जेम काप्ट विपे रह्मयो भावा कणे; 
ते छोडया बाणों नावे अर्थ, तेम प्राकृत विना सस्क्ृत ते व्यर्थ, 
बा दाम वेपारी लखें, अखा व्याज न्होय छूटा पे * 

# जिसका अर्थ यह है-हे मूर्व, तू भावासे क्यों लिपटा रह 
है? जो रणमें जीतता है वही शूर है। सम्कृत भाया बोौलतेंसे कया 
हुआ ? क्‍या जिस कारण थ्राकृत भाषानें थे कुछ नप्ड हो जाता ८ 
सारा विस्तार ५२ अक्षरोक्रा हो है। परन्तु असा फटावा है कि लिंगेईे 
परे रहोवाला १३ वा ब्रद्मतत्व हम जानें तभी जिस संसारनार्चर! 
पार दी सफते है। संस्कृत प्राकृतकी गददसे पढ़नी होती हे। जिस 
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परन्तु शास्त्रियोमे आन्तर-प्रान्तीय भापाके रूपमें तो सस्क्ृत ही 
आज तक अपयोगमे आती रही है। 

किन्तु प्रभाषा सीखलेक़ा हमारा यह अत्साह सस्क्ृतके विपयमें 
थोडा कम हुआ, तो दूसरी किसी भाषाके विषयमे बढा। जिस प्रकार 
मूसलमानोका राज्य स्थापित होने पर हमारे पूर्वजोने फारसी भाषाको 
वही महत्त्व दिया, जो आज हमने अग्नेजी भाषाकों दिया है। फारसी 
भाषाके ज्ञानमे मुसलूमानोसे भी टक्कर लेनेवाले फारसीके समर्थ विद्वान्‌ 
हिन्दुओमे हो गये है। अूस जमानेमें फारसी जाननेवाले आदमीकी 
सव जिज्जत करते थे । जिस तरह रास्ते पर बैठे हुओ किसी मोचीकों 
अग्रेजीका अच्छा ज्ञान है जैसा जानकर हमें आश्चर्य होता है, और 
जिस तरह रेलवे स्टेशन पर जो काम गुजराती बोलनेसे नहीं हो 
सकता वह ॒अग्रेजीमे अेक वाक्य वोल देनेसे हो जाता है, वसी ही 
अस सरय फारसीकी स्थिति थी। पढें फारसी बेचे तेल, देखो यह 
कुदरतका खेल” जिस कहावतका अर्थ ही यह है कि फारसीका ज्ञान 
रखनेवाला तेल बेचनेवालेकी सामान्य स्थितिमे हो यह वात आस 
जमानेनें आश्चर्यकी मानी जाती थी। 

जिस प्रजाका जुआ (अथीनता) हमने स्वीकार किया, आस प्रजाकी 
पोशाक, भाषा, रीति-रिवाज सब कुछ अपना लेनेकी हमें पुराने जमानेसे 
आदत पड गओ है। शिवाजी महाराजने हिन्दू राज्य स्थापित किया, 
परन्तु राजभाषा, वेशभूषा और लिपि तो बहुत समय तक मुसलमानोकी 
ही रही। राजपूतानेके वहुतसे हिन्दू राज्योमे आज भी राजभाषा 
अर्दू है, और पहले वह शायद फारसी रही होगी। भ्रुत्तर भारतमे 
अनेक हिन्दू जैसे हैं, जिन्हे वचपनसे आुर्दू लिपि ही सिस्राओ जाती 
है और देवनागरी लिपि वे पढ ही नहीं सकते। 
प्रकार लकडियोको गट्टरके रूपमे घुमाते रहनेगे कोओ छान नही होता, 
गट्टरको छोडने पर ही लकडिय्रोका अुपयोग किया जा सकता हं, अभी 
प्रकार प्राकृतके बिना सस्क्ृत व्यर्य है। व्यापारी हजारोफी रकम बही- 
खातेमे लिखता है, परन्तु जब तक पैसोको तुडाता नही तब तक व्यापार 
नहीं हो सकता। 
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यही कारण है कि अग्रेजी राज्यके आते ही अग्रेजी भाषाने भी 
स्वभावत वही प्रावान्य ग्रहण कर लिया। प्रारभसे ही अुच्चारण-शुद्धि 
और व्याकरण पर हमारे देगमे वहुत भार दिया जाता था और असके 
लिओे खूब परिश्रम किया जाता था। जिसलिओ किसी भी भापाके 
शुद्ध अच्चारण करने और भाषा पर अधिकार प्राप्त करनेमे दूसरी 
प्रजाओसे हम अधिक सफल रहे हैं। दो चार भाषाये सीख लेना 
हमारे लिओ बाये हाथका खेल है। अत राष्ट्रीय जिक्षणका आन्दोलन 
आरभ होने पर हिन्दीको पाठ्यक्रममे स्थान देनेमें कोओ कठिनाओ नहीं 
हुआ। अुस समय कुछ लोगोकी यह धारणा थी कि हिन्दीको अनिवार्य 
वंनाकर अग्रेजीको वैकल्पिक स्थान दिया जाय अर्थात्‌ अुसे कोओ 
कोओ विद्यार्थी ही सीखे; परन्तु अधिकतर शालाओ और विद्यार्थियोने 
अग्रेजीको तो जारी रखा ही, अूपरसे हिन्दीको और दाखिल कर दिया। 
जिसीलिओ आज अनेक विद्यार्थी गुजराती, अग्रेजी, हिन्दी और सस्क्ृत, 
फारसी या फ्रन्च जिस तरह चार भाषायें सीखते हँ। जो लोग कार्ते 

वे ओक भाषा अधिक सीखे, अैसा विकल्प यदि रखा जाय तो 
बहुतसे विद्यार्थी अक और भाषपाका आभूषण पहननेको तैयार हो जायगे | 

वेणक, यह हमारी प्रजा द्वारा प्राप्त की हुओ ओक सिद्धि कहीं 
जायगी। परल्तु प्रत्येक सिद्धि जैशे अतिम व्येयकों प्राप्त करनेमे वाबक 
होती है, वेस ही यह सिद्धि भी वाबक होती है। सिद्धि अपना मूल्य 
बढाकर ध्येयकों भुला देती है। किसी भाषाकी विशेषता, किसी भाषाका 
प्राण आुसके शब्दोमे नहीं, वल्कि आुसके बोलनेवालोके चारित्यमें होता 
ह#ै। अिस बातकों हम भूल जाते हैं भीर यह मानते है कि अमुक 
भापाने ही अधिक तेज, माबुय, कर्कशता आदि गुण हैं, आर शत 
नापाकों सोचनेसे हमसे मो वे गुण आ जायगे। भेक अमेन्किन 
व्यायामशास्त्रीने नौर्यका विकास करनेको ओक विचिन सल्मह दीं है। 
ये कहो है कि पीठ, गरदन और सिरफ़ों अंक बिशेय स्थिति 

कार चलनेगे आप लोगों पर रोब जमा सर्केंगे। सच बात है; 

तरह सोबसे चलनेत्ा होग तो किया जा सवाता है; परन्तु जेब तय 


कोतशी रसाच्चा रोबदार जादगी सामने आकर राश नहा दाता तभो 
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तक। असे किसी आदमीके सामने आ जाने पर रोबव जमानेकी आदत 
होते हुओं भी पीठ, गरदन और सिर विशेष स्थितिमें रखना सभव 
नही होता। क्योकि धडकते दिलसे यह सब कैसे हो सकता है? 
“बूम पडे जब बाहरे, सब नीकले ससार, 
सच्चा पक्‍का पारखा, जब नीकसे तरवार। ४ 

--शोरगुल होने पर सभी लोग घरसे वाहर निकल आते है, परल्तु 
सच्चे और पक्‍के वीरकी परीक्षा तलवार निकलने पर ही होती है। 

जिसी प्रकार हमारा यह खयाल है कि जिस भाषामे हम वोलते 
है, अुस भाषाके बोलनेवालोके गुण हममे आ जाते हैं। दूसरी प्रजाकी 
भाषा (और वेशभूषा) अपनानेसे यदि आस प्रजाके गुण किसी प्रजामे 
आते हो, तो गधा सिंहका चमडा ओढकर सिंह वननेकी आशा क्‍यों 
न रखे ? गुण या ज्ञान चित्तके गुण हैं, वाणी (या कपडो) के नही, 
वाणी (और वेश) अुतकी थोडी झाकी करा सकते है, परन्तु अन्हे 
पैदा नहीं कर सकते। 

मातृभापाका अनादर हमारा प्राचीन कारूका रोग मालूम होता 
है। हमे अपनी भाषा सदा पग ही मालूम हुओ है। और स्वभापाका 
यह अनादर हममे आत्म-विश्वासके अभावके कारण अत्पन्न हुआ 
है! जिस प्रकार गुलामीके स्वीकारकी जडमें स्वाभिमान और आत्म- 
विश्वासका अभाव है, असी प्रकार परभाषाके मोहमें भी जिन 
गुणोका अभाव है। 

स्वभाषाका आदर बढानेका अुपाय यह नही है कि दूसरी भापाये 
सीखी या सिखाओ न जाय । यह तो काकाका अपमान करके पिताका 
मान बढाने जैसा विचित्र मार्ग होगा। परतु यह खयाल मिट जाना 
चाहिये कि परभाषा जानना कोओ मान, वडप्पन या विद्वत्ताकी बात है। 
किसी प्रयोजनके अभावमे मनुप्यको मातृभाष,के सिवाय अंक भी दूसरी 
भाषा जाननेकी आवश्यकता नहीं, परतु आवश्यकता होने पर आुसे वार- 
बार नओऔ भापाये सीखनी पडती है। लेकिन जिन भाषाओके वारेमें 
विश्वासपूर्वक यह मालूम हो कि जीवनमें अुनकी जरूरत पडेंगी, अन्हेँ 

# यह ओेक गुजराती कविकी हिन्दीमें की गओभी रचना है। 
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सीखतेकी सुविवा प्रयोजनके अनुसार की जानी चाहिये। परंतु यह नही 
मानना चाहिये कि आस भाषाके ज्ञानके कारण विद्यार्यी कुछ ज्यादा आदर 
पानेका अधिकारी हो जाता है, न हमारे मनमे यह भ्रम रहना चाहिये कि 
दूसरी भाषायें न जाननेसे विद्यार्थीक विकासमें कोओ रुकावट आती है। 
दूसरोकी भाषा हमे अुसके बोलनेवाछोकी तरह ही शुद्ध रूपमे 
बोलते और लिखते आता चाहिगय्रे, वैसा मिथ्याभिमान हमारे ही लोगोने 
बढाया है, और वह जिस प्रजाकी गुलामी हमने स्वीकार की आसके 
हम पर पड़े हुओ प्रभावका परिणाम है। जापानी छोग टूटी-फूटी 
अग्रेजीसे छाखोका व्यापार चछा सकते है, अच्छी अग्रेजी न जाननेसे 
अन्हे घरम नहीं मालम होती। श्री पॉल रिशार जैसे पुरुष 
भी अथुद्ध अग्नेजी बोलनेमे शरमाते नहीं। क्योकि वे लोग जानते है कि 
“अग्रेजी हमारी भाषा नहीं है, काम चलानो जितनी ही अग्नेजी हम 
जानते है।' परतु हमारे दफ्तरोमे अग्नेजी पर प्राप्त किये हुओ अधि- 
कारकी बेहद कीमत जआाकी जाती है। वरसोसे वम्बआमें रहने पर भी हम 
मराठी बोलनेमे गलती करें या महाराप्ट्रीय छोग गुजराती बोलने मे गलती 
करे, तो बोलनेवालो या सुननेवालोको हास्यास्पद नहीं मालूम होता। 
परतु अग्नेजीमं ओक मामूली-सी भी गलती हो जाय तो हमे अैसी शरम 
लगती है कि पृथ्ची जगह कर दे तो हम असके भीतर समा जाय। 
गुजराती या सस्कृतका भाषा-स्ंध होनेके कारण गुजरातीका 

अच्छा ज्ञान प्राप्त करनेक्रे लिओ सस्कृतका ज्ञान आवश्यक माना जाय, 
अिसे तो मैं समझ सकता ह। परतु जब कोओ यह कहता है कि जजों 
सरइत नहीं जानता वह पूरी तरह जिक्षित नहीं है या सस्कृतक 
जानओे बिना कोओ हिन्टू अप्ना पूरा विकास नहीं कर सबता, तेंय 
ये शब्द सूर्य बडें बिखिन मालूम होते है । जैसी बात सुनकर सुर्भे लगता 
है कि 7म क्षिस बरातको समझे द्वी नहीं है कि जान पदोका नहीं पस्च 
पदार्थ कित णिपप्र #। यो वरदार्थकों जानता है, वही चाल प्राप्त यरता हैं । 
, विमी पदार्यदे रिपणे किसी बिद्येय भाषासें दिया हुणा नाम से जाता 
ही तो बड़ उसे संग नाम दे मफ़ेैगा, परतु फ्रेबट परे जानवेगात 

पड़ा को नहीं मरचान साझना। 


ण्‌ 
साहित्य, संगीत ओर कला 


आज गुजरातमें हर जगह में साहित्य, संगीत और कहछाकी 
आपासना होती देखता हू। हमारे महाविद्यालयमे भी जिनके लिओ वडी 
सावधानी रखी जाती है। सत्याग्रहाश्रमके वुनाओ-मदिरके द्वार पर 
अक तख्ती लगी है, जिस पर लिखा है “कला राणप्ट्रका प्राण है । 
और अँसा कहे तो गलत नही होगा कि पिछले २५ वर्षोर्में वहीसे 
'सगीत ' की अपासना गुजरातमें आरभ हुओ। भर्तृहरिने साहित्य, सगीत 
और कलछासे विहीन मनुष्यको पग्मुसे भी गया-बीता माना है। अओेक 
श्रुति रसको ही ब्रह्मरूप कहती है। जितने प्रवल आधार होते हुओ भी 
साहित्य, संगीत और कलाकी आज जो विचारहीन अपासना चल रही 


है, अुसका निषंध करना मेरा कर्तव्य हो जाता है। में यह माननेसे _ 
समीप ले जाते है । असे अदाहरण खोजे जा सकते है कि किसी 
मनुष्यमें ये तीनों हो तो भी वह मनुष्योमे अधमसे अधम हो | वैसे तो 
कोओ भी वस्तु ब्रह्मसे भिन्न न होनेके कारण (रसका अर्थ साहित्य, 
संगीत और कलाका पोषण करनेवाली वृत्ति किया जाय तो भी) 
“रसो वै स ' जिस वाक्यकों में गलत नही कह सकता। परतु जितना 


तो मुझे कहना चाहिये कि साहित्य, संगीत और कलाकी अपासना 
वह अपासना नहीं है, जो हमे मनुष्य-जन्मकी पुर्णता तक पहुचा सके 


ओर जिसकी सहायतासे समस्त प्रजाका कल्याण हो। 

में मानता हू कि अक मनुष्यको किसी दूसरे मनुप्यसे 
कार्यवशात्‌ या अुसके हितके लिभे जो बात कहनी पडे, आअुसे वह 
अचित शब्दों द्वारा (सभ्यता और सौजन्धकी दृप्टिसे) शुद्ध भाषामे, 
अक ही अर्थ निकह सके असी वाक्य-रचना द्वारा, मनका भाव 
यथासभव पूर्णरूपसे प्रकट कर सकनेवाले स्पप्ट शब्दों और दृष्टान्तोकी 
योजना करके कहनेकी घणक्ति प्राप्त कर सके, जिसके लिओ साहित्यकी 


२०९ 
ता-१४ 
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जितनी आपासना आवश्यक हो आअुतनी की जानो चाहिये । असके 
हृदयमें अनुभव होनेवाली सान्विक प्रसन्नता तथा अुसके जीवनकी 
पूर्णता वाणीमें जितना आनन्द अत्पन्न कर सके वही साहित्यका सच्चा 
रस है, और अुममे जितनी स्वाभाविक सुन्दरता दिखाओ दे कषतनी 
ही सच्ची करा है। 

४“ जिन अद्गारोके साथ किसी भी आवध्यक कार्यका संबंध नहीं 
जिनसे किसीका हित नहीं साथा जा सकता, वैसे अदुगारोके लिओ किये 
जानेवाले वाणीके आडम्बन्को -- भले अुसकी गिनती अच्च साहित्यमें 

हो तो भी --में मनुप्यताके विकासके छिओ निरपयोगी समझता हू। ' 

अदा प्रकार हृदवयम चलनसवाल अदन मन्यचनक फलस्वरूप स्वा- 


[७] 


भाविक ररूपने जगगवद्ट यथा काउच्नद्ध अशवालद जा घअनह्त नातननस निकल 








चर ० जप ०» #& ७ संगीतको _आक सासनता बा ७ हि. जानिक घोचके व 
पड़े, अनम रह संगातका से क्षम्ध नाचता ढ॥) कवर वज्षानक बाबवके 
हे सगीतमे व 0 3 ० पक अम्यासनको मं ज मानता ह। परत 
लिओ अस ननीतमे हहें स्व॒रोके अभ्यासकों भी क्षम्य मानता हू। परतु 
2 मल गौण "> बनाकर >> 5 केवल स्वनोाक्ती गम कसरत हु पे 
अथका छाइकर या गाणगि बनाकर कंवल स्वसाक्ता जो कसरत का 


जाती है, अससे मानव-जातिके विकासमे कोओ सहायता मिलती हैं, 
यह मेरी समझमे नहीं आता। 

नलाको भी में कितना ही मर्यादित स्थान देता ह। मेरे अपयोगकी 

व्स्तू अतते व्यवस्थित इससे वनाओं गज हो कि सके अपयोगले 





मु्न पूर्ण सुविव्राका अनुनव हो, तो में मानता हूँ कि वंसी आर अुतना 
कल्ममे अुसकी आवश्यक मर्यादा आ जाती हैं। अुदहरुणके लिखे, मुझ 


2 न 

जिस चरखेंका अपयोग करना है वह टिकाअ हो “ ज्क्ऋ जारे जोड़ ऊ सारे जोड़ 
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हो कि जिन जगहानें तेल्क्री जखनत न हो अुन्हे तेल विगाड़े नहीं, 


ऋषद्यलदता 
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8 252 कक 0 50 8 जा कल्य बताओ है। में अन चस्खेका विविव स्गोसे सजा हक देखनेकी 
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मनुष्यत्वके विकासके लिये आवश्यक है, अुससे अधिक आडखर 


मनुप्यकोी माचव-जीवनके ध्येयसे विमुख करनेवाला है। 


परतु जिन लोगोको साहित्य, संगीत और कछा पर किया हुआ 
तो अवदय करे कि जिन तीनो विभूतियोको अपने जीवनमे लपूर्ण रुपसे 
आुतारे। 
““ जब मै किसी साहित्यकारकी व्यक्तिगत बातचीत गन्दी और 
क्षुद्रतासे भरी सुनता हु, तब मुझे यह स्वीकार करना चाहिये कि आुसके 
लिखे हुओ साहित्यकों पढने और आस पर विचार करनेका अन्साह 
मुझमें नहीं रहता। 

दुनियामे जैसे गायक होते है जिनका गायन सभाके लछोगोको मत्र- 
मुग्ध कर देता है, परतु अुनके जीवनमें सगीतका नाम भी नहीं होता। 
अनकी रागवद्ध वाणी जितनी मथुर होती है, अुतनी ही सादी बात- 
चोतकी वाणी कठोर होती है, अिस कारणसे अनके साथ व्यवहार 
करना कठिन हो जाता है। 
८” मैने असे चित्रकार और सुतार देखे है, जिनकी करा और 
कारीगरीके लिओझे हृदयसे वाह-वाह निकले विना नहीं रहता, परतु 
आनके कपडे, घरवार, साज-सामान जितने भहे और अव्यवस्थित होते 
है कि देखकरे मन अब जाता हैं। अुस समय मेरे मनमे ये भाव 
आठते हैं कि कलाकार अपनी कलरूा-निपुणताको थोडा कम करके 
अपने कपडे धोनेमे, आन्हे जोडने-सीनेमे, घरकी सफाओ करनेमे, 
खिडकियो और दरवाजोको साकल-चटकनी ठीक करनेमे, खटिया 
या पलगके पाव सीधे करनेमे, कपडे सूटी पर टागनेमे और 
कलाके साधन और औजार किसीको चोट न लगे जिस ढगसे जमा 
कर रखनेमे समय दे, तो शाएद अआनके विश्वकर्मा देव अधिक 
प्रसन्न होगे। जिन लोगोके चरित्रके विपयमे मेरे मनमें आदर न हो, 
अुनके आध्यात्मिक लेखोमे चाहे जितनी कुशल तकं-पटता अथवा 
योग-सामर्थ्य हो तो भी में अच्छे त्याज्य मानता हू, असी प्रकार 
जिनकी दिनचयमीे साहित्य, संगीत और कलाकी भक्ितिसे आवश्यक 
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परिवर्तन हुआ नही देखता अुनकी जिन सिद्धियोसे थोड़ा भी लाभ 
ओअंठानेंकी मेरी जिच्छा नहीं होती। 

“5 जाहित्य, सगीत और कछाके प्रति हमारी जिस वृत्ति पर पु 
विचार करनेकी में आपसे प्रार्थना करता हू। मेरे विचार मुझसे यह 
कह रहे हैं कि जैसे मितव्ययिता और परिश्रममे समूद्धिके प्राण हैं, 
और भोग-विलासमें समृद्धिका व्यय है, वैसे ही गीत, भाषा और 
श्रमकी सादगी तथा व्यवहारोपयोगितामे राष्ट्रका प्राण है और 
संगीत, साहित्य तथा कलाके विलास या विकासमे राष्ट्रके प्राणके 
व्ययका आरभ है। 





द्‌ 
सामृदायिक अपासनाके बारेसें व्यावहारिक चर्चा 


शालाओ, छात्राल्यों और जिसी प्रकारकी दूसरी सस्थाओमे 
सामुदायिक अपासना जैसा कोओ कार्यक्रम रखनेकी आज लगभग 
परिपाटी-सी हो गजी है। 

साथ ही विद्याथियो और हिक्षकोमे सामुदायिक आपासनाके 
विरुद्ध भी भेक आन्दोलन चल रहा है। गुजरातकी प्रत्येक सस्थामें 
आज यह प्रश्न खडा हुआ दिखाओ देता है। 

जिस विरोधके पीछ अनेक प्रकारकी दलीले और मानसिक वृत्तिया 
है । अुदाहरणके लिओं, कुछ लोगोको सामूहिक आअपासना जिसलिओं ता- 
पसन्द है कि अुसे अनिवार्य बना दिया जाता है। आज शिक्षण- 

+ “सावरमती ” पत्रके स० १९८० के वर्षा-अकमे विद्याथियोको 
लिखें गये पत्रमें से । 

+ 'जीवनशोधन ' के दूसरे भागके दसवें प्रकरणमे जिस विषयकी 
मैने तात्त्विक दृष्टिसे विस्तृत छानवीन की है। अुसके आधार पर 
छात्राल्यो जैसी सस्थाओकी दृप्टिसि जिस विषयमे कुछ व्यावहारिक 
सूचनाओं ही यहा की है। आस प्रकरणको जिसके साथ पढनता चाहिये । 
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दशास्त्रियोमे अनिवार्य और औच्छिकके सबधमे जबरदस्त विवाद चल 
रहा है, और अस विवादकों सामूहिक अपासनाके क्षेत्रमे भी दाखिल कर 
दिया जाता है। कुछ लोग जिस विचारसे असका विरोब करते है कि 
अपासना सामुदायिक नही बल्कि व्यवितगत ही होनी चाहिये। कुछ 
आअपासनाके लिओ ही श्रद्धा मन्द पड जानेके कारण आअुसका विरोध करते 
हँ । अिस तरह कुछ लोग विचारपूर्वकं असका विरोध करते है ओर 
कुछ बादमे दूसरोको देखकर विरोध करने लगते है। 

सामुदायिक आयासनाके शुद्ध स्वरूपमे क्या क्‍या बाजे होनी चाहिये, 
जिसका हम विचार करे। 


१. श्रद्धा 


सबसे प्रथम वस्तु तो यह है कि अपासकोमे श्रद्धा होती चाहिये। 
सामुदायिक अपासना होनी चाहिये या नहीं होनी चाहिये, अिस चर्चाके 
कारणकी जाच करनेसे पता चलेगा कि यह आपासना करनेका कतंव्य 
अश्रद्धालु पर आ पडता है। अपासना किसके लिओ रखी गयओ हे, 
यह पूछा जाय तो मालूम होगा कि अुसे कोओ भी अपनी चीज नहीं 
मानता। छात्राल्योके गृहपति मानते है, “मुझे जिस अपासनाकी 
आवश्यकता नहीं है, में अपने लिओ तो व्यक्तिगत रूपमे या भिन्न 
प्रकारसे अपासना करता हू। यह आपासना केवल विद्याथियोके लिखे 
छात्रालयो द्वारा स्वीकार किये हुओ नियमके अनुसार रखी गओ है। 
विद्यार्थी मानते है, “ हमे जिस अपासनाकी भूख नहीं हें। गृहपतिके 
नियमके वश होकर हम जिसमे हाजिर रहते है। ” 

सम्प्रदायोके लिओे यह बात नहीं है। आरतीके घटे सुनते ही 
सब कोओ जब मन्दिरमे दोड जाते हैं तब किसीको जैसा नहीं झगता 
कि अपने सिवाय दूसरे किसीके लिओ वे मदिरमे जाते ह। क्योकि वे 
अपनी श्रद्धासे ही वहा जाते हैं। 

छात्रालयो जेसी सस्थाओमे अैसा नहीं होता । कारण यह हे कि 
अपासनाकी प्रथा और पदह्तिको जन्म देनेवाले गृहपति स्वसतोप या 
आत्मोन्नतिके लिओे असा नहीं करते, न विद्यार्थी स्वयप्रेरणासे अुसग्ग 
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स्वरूप गढते हैं, वल्कि दोनों किसी दूसरेके छित्रे ही अुसकी रचना 
करते हैं । सामुदायिक अपासना सत्रवी झगडोका, अुसकी निप्फलताका 
तथा जूसके विपयमे होनेवाले वाद-विवादका यही कारण है। 

तब पहली बावश्यकता यह है कि समुदायकी रचना करनेवाला 
-““ गृहपति था दूसरा कोओ संस्थापक --स्वय सत्सगका भूखा हो। 
असकी वृत्ति यह होनी चाहिये कि अुसे खुद अपासना करनी 
है और असके लिओ वह विद्याथियोका ममागम खोजता है। विद्यार्थी 
अपनी शक्तिके अनुसार जिसमे से जो कुछ ले सके लेगे, कोओ जिससे 
दन, पाखड या दुराचार तो हरगिज नही सीखेगे और में स्वय तो जिस 
अपासनासे बहुत लाभ आठाअूगा, असी आसकी मान्यता होनी चाहिये । 
सस्थाके अन्य कार्योमे भले वह गुरुस्थान पर और दूसरे गिष्यस्थान 
पर हो, परतु अपासनामें तो वह जिज्ञासु और दूसरोकी -- किसी छोटे 
बारूककी भी -- साधुताका पुजारी वन कर ही रहे। 

यदि व्यवस्थापक जैसी वृत्तिवाला होगा, तो वह विद्यार्थियोंकी 
नही वल्कि अपने अस्युदयकी चिन्ता करता रहेगा और अपनी 
अपासनामे दूसरे सत्पुद्पोको बार-बार बुलाकर अुनके सत्मगका लाभ 
आठानेकी जिच्छा रखेगा। 

यदि व्यवस्थापक श्रद्धावान होगा तो अुसका असर सरल चित्त- 
वाले तथा स्वभावसे ही पूजनेकी वृत्तिवाले विद्यार्थियों पर पडें बिना 
नहीं रहेगा, और यह प्रश्न तीव्र रूपमे नहीं अुठेगा कि अआपासना 
अनिवार्य होनी चाहिये या अच्छिक। 

विद्याथियोको भोजन करना ही चाहिये, औसा नियम वनानेकी 
शायद ही किसी सस्थाकों जरूरत पडती है। परन्तु यह नियम 
अवध्य बनाना पडता है कि जिन्हे खाना हो वे अमुक समय प< 
हाजिर रहे। अपासना यदि अन्नकी तरह ही तृप्ति देनेवाली हो तो 
वह भी जिसी नियमका अनुसरण करेगी। बॉ 

जिसलिकें अपासनाका निर्माण अपासकोकी श्रद्धासे होना चाहिये 
और असमे सत्पुरुपोका समागम प्राप्त होना चाहिये--यह सामुदायिक 
अप्रासनाका प्रथम आवश्यक तत्त्व है। 
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२. विविधता 


सामुदायिक अुपासना ओेक ही अग॒वाली हो तो अंपासकोकों 
सन्‍्तोप नहीं देगी। भिन्न-भिन्न' रुचिवाले अयासकोकी भिन्न-भिन्न 
भावनाओका पोषण करनेवाली विविधता सामुदायिक अयासनामें होती 
चाहिये। अपासनाको यदि मोहक, रम्य अथवा अतिथजयोकक्‍ितिपूर्ण 
महिमाके भारसे भव्य न वनाया जाय और अुसे सकाम भक्तिके 
रग-विरगे फूलोसे सजाया न जाय, तो विविधतासे डरना नहीं चाहिये 
और न यह मानना चाहिये कि अुससे कोओ हानि होगी। 

जहा अनेक खानेवालोकी मेस चलती है वहा अमुक व्यजन हर 
सदस्य खायेगा ही जैसा मान लिया जाता है, परन्तु दूसरे कुछ 
व्यजन खानेवालेको अपनी रुचिके अनुसार लेने या न लेनेकी छूट 
हो सकती है। और यदि सब व्यजन जीभको ललचानेकी दृप्टिसे नही 
परन्तु स्वास्थ्यप्रदः भोजनको रुचिकर बनानेक्नी दृष्टिसि ही बनाये 
जाते हो तो वे व्यजन भोजनमें दोपरूप नही, वल्कि गुगरूप ही माने 
जायगे। यही वात अपासनामें साथी हुओ विविधताके बारेमे भी 
समजन्नना चाहिये। 

अपासनामे विविधता होनेसे अनिवार्प और अच्छिकका झगडा 
भी बहुत हद तक खतम हो जायगा। जिस तरह खुराकके रोटी या 
भात जैसे महत्त्वके पदार्थोमे सवका भाग होता ही है, जिस तरह भिक्षणमे 
स्वभापा जेसे महत्त्वपूर्ण विपयमें सवका भाग अवश्य होता है, अुसी तरह 
अुपासनाके महत्त्वपूर्ण अगोमें सवका भाग होगा। परन्तु जैसे अचार 
या साग-भाजी वगैरामें खानेवाले अपनी रुचिके अनुसार चलते है, 
जैसे परभाषा सीखने तन सीखनेमें विद्याथियोकी रुचिका खयाल किया 
जा सकता है, वैसे ही अपासनाके गीण अगोमे आअपासकोकी रुचिका 
खयाल किया जाना चाहिये। 

अब जिस बातका निशचय करना चाहिये कि आपासनाके महत्त्व- 
पूर्ण अग कौनसे और गौण अगर कौनसे हूँ। 

अपासनाके स्वरूपका विचार करते हुओ हमने (जीवनगोघनमें “) 
देखा है कि असमें तीन प्रयत्न होते हूँ (१) परमात्माके साथ अनुसंधान 
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स्थापित करनेका प्रयत्तन, (२) सात्त्विक भाव निर्माण करनेका प्रयत्त, 
और (३) तत्त्व या धर्म-विचारका प्रयत्न । 
मेरी दृष्टिसि अिन तीनों प्रयत्नोमे से अनुसच्धानके प्रवत्वका 
समुदायमे गौण स्थान हे। जिस प्रकार बडे समुदायमें सगीतकी केवल 
अभिरुचि अआत्यन्न की जा नकतों है, परन्तु किसीको सगीतमे निष्णात 
नहीं बनाया जा सकता, आुसी प्रकार सामुदायिक आअुपासता द्वारा 
परमात्माके साथ अनुसंधान करनेकी रुचि अत्यन्न की जा सकती है, 
परन्तु अुसका विकास तो वैयक्तिक अपासनामे ही हो सकता है। 
जिसलिओ सामुदायिक अपासनाकी रचना अँसी होनी चाहिये, जिससे 
अपासकोमे जिस अनुमधानका वीज पडे और नये पडे हुओ वीजको 
पोषण मिले। अिस कारणसे जिस मनुण्यमे जिस बीजका पोषण हुआ 
है और जो वैयक्तिक रूपमें परमात्माके साथ अनुमान करनेके लिओे 
प्रथत्ततील रहता है, अुसकी सभवत सामुदायिक आपासनाके जिस 
भागमे कोओ रुचि न हो। अिस दृष्टिसि असि भागकों गौण अगर 
समझना चाहिये । 
सात्तिक भाव निर्माण करनेवाला अग सामुदायिक भुपासवाका 
महत्त्वपूर्ण स्वरूप कहा जा सकता है। जिस प्रकार भोजनको स्वादिष्ड 
और रुचिकर बनानेवाले मसाले और व्यजन अनेक प्रकारके होते 
हैं और सारे मसालो और व्यजनोका भुवयोंग भेक ही दिनमे नहीं 
किया जाता, असी प्रकार जिस प्रथत्वका भी है। अिसका स्वरूप सदाके 
लिओ नियत नहीं किया जा सकता, जिसमे प्रतिदिन थोडा-बहुत 
परिवर्तन हो सकता है। यह सात्त्विक भाव निर्माण करनेवाला अर 
होना जहरी है, परन्तु जैसे मसालो और व्यजनोका अतिरेक दोष 
माना जायगा, वैसे ही असमे किये जानेवाले परिवर्तनका अतिरेक 
भी दोष माना जायगा। सात्तिक भाव भी 'सुखसगेन वध्तातिं 
ज्ञानससगेन चानध।” (सुख और. ज्ञानकी आसक्ति द्वारा वध 
निर्माण करता है।) वह भी ओक प्रकारका ऑन्माद निर्माण करता 
हैं। जब अन्माद निर्माण होता है, तब सात्तिकता लगभग दोषरूप 


हो जाती है। 
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मराठी नाटकोमे असे किसी पात्रके गलेसे, जो सगीतमे निपुण 
होता है, गीत ठूस ठ्ूसकर भर देनेंका रिवाज पड गया है। अँसे 
पात्रके रगभूमि पर आते ही आधे दर्जन गीत सुननेकी प्रेक्षकोको 
तैयारी रखनी चाहिये | मैं जानता हु कि बहुतेरे प्रेक्षक जितना अधिक: 
सगीत सुनकर अूबते नहीं, परन्तु जिसके पीछे प्रेक्षकोकी विकसित 
अभिरुचि होती है आधा मुझे नहीं छूगता। जिस तरह किसी मनुष्यकी 
जीभ केवल गुड खाये बिना मीठेपनका अस्तित्व महसूस न कर सके 
और तृप्त न हो सके तो हम अुसे जड कहेगे, अुसी तरह जो व्यक्ति 
ओअकाध दर्जन गीत सुने बिना सगीतसे तृप्त न हो सके अुसके कान 
मेरी दृष्टिसि जड माने जाने चाहिये। नियम तो यह होना चाहिये 
कि जो पात्र सगीतमे प्रवोण हो असके सिवाय दूसरे किसीको गाने 
त दिया जाये और वह पात्र भी ओेक-दो गीत ही सुन्दरसे सुन्दर 
ढगसे गाकर सुनाये। 

जिसी तरह, सात्त्विक भाव निर्माण करनेके लिओ अनेक रीतियोका 
ओअक ही दिन आयोजन करनेफी पद्धति मुझे असस्कृत मालूम होती है। 
धुनके दो-चार प्रकार, आन प्रकारोमे आरोह-अवरोहकी युक्तिया, अनेक 
भजन आदि रीतिया मेरी रायमे आअचित नहीं हैं। धुन और भजन 
सगीतके लिओझे अथवा अपने आसान ताल और आसान सा रे ग म॒ से 
जनसमूहको पागल _बनानेके लिओ नही है। लोगोके झुण्द घुन या 
भजन सुनकर पागल बन जाय और डोलने छगे, नाचने रंगे तथा 
ताल देने लगे तो माना जाता है कि अच्छा रस जमा है। “रस 
जमाने ' की दृष्टिसे यह सव ठीक है। परन्तु अयासनाकी दृष्टिसि यह 
अपासनाकी निष्फलता है। घुव या भजन जब अिस प्रकार आगे 
वढते जाय कि धीरे-धीरे नाचनेवाले बैठ जाय, टोलनवाले स्थिर हो 
जाय, ताल देनेवाले जान्‍त हो जाय, तार स्वरमे गानेवाले मद्र स्वरमें 
आ जाय और जैसा लगे कि सारा समूह जाम्रत होते हुओ भी 
गभीर बन गया है, तव मानना चाहिये कि धुत या भजन सकऊछ 
हुओ। आयासनामे जो कुछ होता है अुसका स्पष्ट असर क्‍या हुमा 
यह अयरासना पूरी होनेके दो-चार घटे वाद मालूम पडे और अआुस 
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समय अक प्रकारकी शान्त प्रसन्नताका अनुभव हो, तो कहा जायगा 
कि अपासना सफल हुओ। 

पहले अगकी अपेक्षा यह सामुदायिक अपासनाका अधिक महत्त्व- 
पूर्ण अग है। फिर भी जैसे अधिकतर लोग रोटी या भातके साथ दाल 
या कढी जैसी चीजे लेते है, परन्तु कुछ लोग अपवाद हो सकते हैं और 
वे केवल दूध, मट्ठे या मीठेसे काम चला लेते हैँ, अुसी तरह सभव 
है कुछ लोगोको असी सामुदायिक अपासनाके द्वारा सात्त्विक भावोका 
पोषण करनेकी आवश्यकता न मालम हो। जैसे अपवादोके लिओ 
सामूहिक अपासनामे गुजाअण होनी चाहिये। यह माननेमे कोओी हर्ज 
नहीं कि सामान्यत जैसा अपवाद करनेवाले थोड़े होते है। 

परन्तु सामुदायिक आपासनाका मुख्य अग तो अूस समुदायमे 
होनेवाला धर्म-विचार और तत्त्व-विचार है। यह विचार किसी 
सत्पुरुषके चरित्र-वाचन द्वारा हो, प्रइनोत्तर द्वारा हो, किसी ग्रन्थके 
अध्ययन द्वारा हो, प्रवचन द्वारा हो, सन्‍तवाणी या भजन द्वारा 
आु॒त्पन्न हो अथवा कोओ भकक्‍त-कीर्तनकार अपने कीर्तन द्वारा करावे, 
परन्तु वही जिस अपासनाका महत्त्वपूर्ण अय है। जो विचार>शुद्धि 
मनुष्य अपने-आप करनेमे सदा सफल नहीं होता और अजिसलिओे 
सत्पुरुषो, सच्छास्त्रो या सद्ग्रन्थोका आश्रय खोजता है, अुसकी सुविधा 
कर देना ही सामुदायिक अपासनाका बडेसे बडा प्रयोजन है। बेशक, 
अपासनाके सचालक जिस हद तक जाग्रत, विचारशीरू और विश्ञाल 
दृष्टिवाले कर्मयोगी पुरुष होगे, भुसी हद तक अपासना केवल रूढिग्रस्त 
वननेसे बचेगी । परन्तु अपासना रूढिग्रस्त हो या नये प्रकारकी हो, 
श्रेयार्थी जैसे ही अुपासक-समुदायकी खोजमे रहते है, जिसमे धर्मे- 
विचार या तत्त्व-विचारका लाभ प्राप्त होता हो। हे 

यह भी सच है कि धर्म-विचार अथवा तत्त्व-विचारकी चर्चा 
श्रोताओकी भूमिकाके अनुसार हलकी या ग़रभीर, सीधी या कथाओं 
द्वारा होनी चाहिये। पाच या पन्द्रह वर्षके श्रोताओके सामने अुद्दालक 
और श्वेतकेतुकी चर्चाका विवेचन नहीं किया जा सकता, परच्तु देवों 
और यक्षका अथवा प्राण और भिन्द्रयोका सवाद सुनाया जा सकता 


सामुदायिक अपासनाके बारेमें व्यावहारिक चर्चा २१९ 


है, सूक्ष्म धर्मोकी चर्चा नही की जा सकती, परन्तु जीवनके व्यवहारोमे 
जिन स्थूल धर्मो या कर्तव्योका पालन होना चाहिये आुनकी चर्चा की 
जा सकती है। और, जिसमे सीधी चर्चाकी अपेक्षा कथात्मक चर्चाका 
विद्वेष स्थान होगा। 

सारी भूमिकाओके मिश्र श्रोताओमे सचालकोको चर्चाकी अधिक 
स्वतत्रता होती है। कभी सीधी चर्चा की जा सकती है, कभी कथात्मक , 
कभी हलकी चर्चा की जा सकती हे, तो कभी गभीर। 

असी चर्चाओमे सचालक रसके लिभे या मनोरजनके लिओ 
सत्यकों न छोडें, पाडित्य दिखानेके लिभे अुलझनमें डालनेवाली दलील- 
बाजीमे न पडे, वक्‍तृत्व-कला दिखानेके लिओ वाणीके आडम्वरमें न पड़े, 
वस्तुके मर्मको प्रकट या अधिक स्पप्ट करनेकी अपेक्षा अधिक गुप्त और 
अगम्य बना डालनेवाले काव्य-चातुर्य (जैसा धीरो, कबीर आदिके कुछ 
भजनोमे होता है) में न पडे। हमारे लिओ अपयोगी नही है परन्तु 
दूसरोको देना है अैसे खयालसे नहीं, वल्कि हमें भी जिससे कुछ लाभ 
होगा, जो कुछ हमे प्राप्त हो गया है अुसमे दूसरोको भी भागीदार 
वनाना चाहिये, जैसे आशयसे अपासनाके स॒ुचालक श्रोताओकी शक्तिका 
खयाल रखकर अपासनामे विविधता लानेका विवेक करे तो वह गलत 
नही होगा। 

जैसे कुछ लोग रोटी और भातके बजाय शाक और अचारसे 
ही पेट भरनेवाले होते है, वेसे ही कुछ अपासकोको यह महत्त्वपूर्ण 
भाग नीरस और आूबानेवाला मालूम हो सकता है और सभव है वे 
पहले दो अग्रोमे ही थोडा-बहुत भाग ले सके। जिससे परेशान होनेकी 
जरूरत नही है। क्योकि सामुदायिक अपासनामे यदि मानसिक भूखकों 
तृप्त करनेकी कोओ विशेष शवित हो तो वह अुसके जिस आसिरी 
अगमे ही है। सच्ची भूख न हो तभी तक मनुष्य शाक और अचार 
खाकर आठ सकता है। परन्तु धीरे-धीरे सच्ची भूख खुलनेके बाद 
जैसे वह रोटी और भातको छोड नहीं सकता, बसे ही ये आुपासक 
भी सामुदायिक अपासनाके केवल घुन, भजन, नित्यपाठ जैसे अगोसे 
तृप्त नही हो सकते, महीने-छह महीनेमें जरूर अुनमे असे विचारात्मक 


२२० तालीमकी बुनियाद 


अगकी भूख पैदा होगी। जिसीमे सामुदायिक अपासनाका सत्संग है। 
जिस समुदायमे असा भोजन मिलता होगा, अुससे वहुत दूर रहना 
अेकान्तसेवी योगी भी पसन्द नहीं करेगा। असे समुदाय जन-समाजमे 
कभी-कभी ही देखनेकों मिलते हैं। जो समुदाय जन-समाजके बीच 
चलते है, अनमे धर्म-शोधन या तत्त्व-शोधन बहुत कम होता है। यह 
अनुभव होनेसे ही श्रेयार्थी अुनके विपयमें आुदासीन हो जाते हैं और 
अकान्तको अधिक पसन्द करते हैं। परन्तु जब अओन्हे यह लगता है 
कि किसी स्थान पर सच्चा सन्‍्त-समागम प्राप्त हो सकता है, तवे 
वे (विशेष साधनामे लगे हुओ न हो तो) ओकान्तका ही सेवन नहीं 
करते। हिमालय पर जानेवाले छोग भी वहा समुदाय खडे करते हैं। 


३, शान्ति और गाम्भीयें 


यदि समुदायमे शान्ति और गाम्भीर्यका पालन न किया जाय, 
तो अुपासकोको श्रद्धा और सत्सगके फल नहीं मिलते। नाठकोमे 
जिस प्रकार 'पिट 'के प्रेक्षकोके लिओ कुछ दृष्योका आयोजन किया 
जाता है, अुसी प्रकार सामुदायिक अपासनामे भी होता देखा जाता 
है। अुसमे गडबडी और शोरगुलका पार नहीं होता अथ्वा गडबडी और 
शोरगुलको ही सामुदायिक अपासना समझ लिया जाता है। हिन्द 
अपासकोके समुदायोमे शान्तिका गुण मेरे देखनेमे नहीं आया। त्योहारों 
पर भरनेवाले मेलोमे जैसा दृश्य होता है, बहुधा अुसीकी छोटी 
आवृत्ति सामुदायिक अुपासनामें होती है। रोते-बिल्खते बालकोका, 
भूधमी वालकोका, आपसमे बाते करनेवाली स्त्रियोका, दूसरोको कुंहनी 
मारकर आगे बढनेका प्रयत्न करनेवाले पुरुषोका असा हल्‍ला मचता 
है कि कुल मिलाकर सारा दृश्य अुपासनाकी अपेक्षा तमाशेका ही ज्यादा 
मालूम होता है। अूसमे फिर 'शख्र, नगाडे, ढोल, मृदयग और रणसिध 
ओकसाथ वजकर आकाश और पृथ्वी दोनोको गुजा देते है। ' सहिष्णुताकी 
दृष्टिसि तथा अन्य दृष्टियोसे मुसलमानोका चाहे जो कर्तव्य हो, परन्ठ 
सामुदायिक अपासनाकी जुद्धताकी दृष्टिसे भुपासनाके समय आसपास शान्त 
वातावरणकी अनकी माग अनुचित नहीं कही जायगी। शख, नगाडें आदि 
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वाद्योमे से अकाध साधनका अुपयोग, शालामे जिस तरह समय समयके 
घटे बजते है अुस तरह, भले किया जाय, परन्तु अुनकी अपयोगिताको 
वही तक सीमित समझना चाहिये। ये वाद्य देवोकों जगानेके लिओ 
नही, अपासकोको अकत्र करनेके लिओ है। आरतीके समय घटीकी 
आवश्यकता मानी ही जाय तो ओक छोटीसी घटीकी आवाज काफी 
होगी। यदि घटी अआपासनाके रूपमें बजती हो तो अुस समय अपासकोमें 
जैसी शान्ति होनी चाहिये कि सारा समुदाय घटीकी आवाज सुन 
सके। सच पूछा जाय तो जिस सारे कर्मकाण्डसे मुक्त हो जानेमे ही 
कल्याण है। परल्तु जिनमे अँसी श्रद्धाये दृढ़ हो गओ हैं, भुन्हे भी 
अपासनाके समय शान्ति और गभीर वातावरण बनाये रखनेके लिओ 
अधिकसे अधिक जो कुछ किया जा सकता है या कमसे कम जो 
करना चाहिये वही मैने यहा बताया है। 

जब मनुष्यका चित्त प्रसन्न होता है, तब अुसमें विनोद सहज 
रूपमें पाया जाता है। यह विनोद दूसरोके मनोरजनके लिओ खोज- 
खाज कर कृत्रिम रूपसे अत्पन्न नही किया जाता, परन्तु अपने-आप 
आत्पन्न होता है। अपासनाके भजनों या प्रवचनोमे कभी-कभी जिस 
तरहका स्वाभाविक विनोद दिखाओ दे तो अुसमे चिढनेकी कोओ बात 
नही है। परन्तु जब श्रोताओके मनोरजनके लिओ विनोदी कार्यक्रम 
तथा इलेप आदिके जब्द-चातुर्यकी जान-बूझकर योजना की जाती 
है, जब प्रवचनकारोको आनके असे चातुर्यके लिओे ही पसन्द किया 
जाता है, तब वह अपासना नही रहती, बल्कि हलके प्रकारका नाटक 
बन जाती है। 


४, अपासनाकी योजना ओर संचालन 


अपासनाके नित्यपाठ, भजन, धुन आदिके चुनावमें जो विवेक 
किया जाना चाहिये, अुसके विषयमें भी यहा में कुछ कहना चाहगा। 

नित्यपाठका अर्थ यह है कि अुसकी वस्तु प्रतिदिन मनन करने 
योग्य मालम होती है। अुसमे कुछ परमेब्वरका स्तवन होगा, कुछ 
वन्दनीय महापुरुषोका स्मरण होगा, कुछ धर्म और जीवनके आदर्थोका 
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चिन्तन होगा, कुछ क्षमा-याचना या क्ृतजताकी भावना होगी, कुछ 
चित्तशुद्धि, कर्तव्य-पालन आदिके सम्बन्धमे प्रतिदिन स्मरण रखने योग्य 
वाते होगी। 

जअिस नित्यपाठमे जैसा कुछ नहीं होना चाहिये, जो अुस 
समुदायके किसी व्यक्तिको खटके। आदाहरणके लिओ, सनातनियों और 
आर्यसमाजियोके मिश्र समुदायके नित्यपाठमे “बक्रतुण्ड महाकाय' 
जैसा इलोक आये तो वह आर्यंसमाजियोकों खटके बिना नहीं रहेगा। 
और मूत्तिपुजाउधधमाउथमा | वाछा इलोक रोज बोलनेके लिओ चुना 
गया हों तो वह सनातनियोकों खठके बिना नहीं रहेगा। अुनकी 
ओदवर-सम्बन्धी विचारसरणीको बहू जितना ज्यादा आपात 
पहुचानेवाला अथवा अनुचित लगेगा कि असे नित्यपाठके झूपमें स्त्रीकार 
करनेमें वे जरूर हिचकिचायेंगे | 

झिसी प्रकार जिस नित्यपाठमे परमेश्वरको कर-चरण-रहिंत 
निर्गुण निराकार कहा गया हो, अुसे रोज बोलनेमे स्वामीनारायण जैसे 
सगुणोपासक सम्प्रदायके लोगोको हिंचकिचाहट होगी, और भिसके 
विपरीत जिस नित्यपाठमें परमेब्वरकों दिव्य साकार कहा गया हो, भुसे 
रोज बोलनेका प्रसंग आने पर वेदान्ती या आर्यसमाजीको आधात 
पहुचेगा। जिन आुदाहरणोमे दोनोंकी दृष्टि अुपासक्रोको दलील देकर 
समझा सकना सभव है, परन्तु प्रतिदिन वुद्धिसे समझनेके बाद नित्य- 
पाठ करनेमे किसी भकतको रस नहीं आयेगा। भक्‍षत अैसा पाठ पसंद 
करेगा, जिसे अपनी समझके अनुसार वह आसानीसे बोल सके, रूपक 
खडा करके या असे निकाहूकर अथवा बुद्धिवादकों दौडाकर पाठ 
अपनी समझके अनुसार हो है जैसा माननेका प्रयत्न रोज-रोज करता 
वह पसन्द नहीं करेगा । 

जिसी तरह हिन्दुओ, मुसलमानों, जीसाअियो आदिके मिश्र 
समुदायोमें भी नित्यपाठकी रचनामे विवेक करना आवश्यक हैं। 

मिश्र समूदायका यह अर्थ नही कि मेहमानोकी तरह आ पहुचन- 
वाले लोगोको भी सन्‍्तोप दिला सके जिस तरह पाठकी रचना होनी 
चाहिये। मिश्र समुदाय अुसे कहा जायगा जो किसी परम्परागत 
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सम्प्रदायसे चिपटा हुआ नही है और जिसमें अनेक धर्मों और सम्प्रदायोके 
लोग प्रतिदिन भाग लेते है। 

नित्यपाठके लिओ जो बन्धन छागू होते है, वे भजनोके लिओ 
लागू नहीं होते। जैसा मनुष्य भी, जो तुलसीदासकी तरह जितना 
अनन्याश्रयी हो कि रामके बदले क्षृष्णके सामने माथा न नमाये, 
तुकारामका विठोबाके नामसे रचा हुआ अभग गानेमे हिचकिचायेगा 
नहीं। वह समझेगा कि जिसमें नाम गौण है, भाव मुख्य है। विठोवा 
बोलते हुओ भी वह अपने ही अिष्टदेवका विचार करेया। जिस दृष्दिसे 
ओरवर सगुण और साकार है अतना कहते ही चिढ जानेवाले 
भक्त प्रभुके चरणों में सिर रखनेकी, अुनका वरद हस्त अपने 
सिर पर रखनेकी और अनके प्रकाश ' मे स्नान करनेकी अभिलापा 
करते है! वैष्णव शिव या दुर्गके भजनोका आदर कर सकते है। 
परन्तु जैसे भजन यदि नित्यपाठमे हो तो ओनन्‍्हे बरदाब्त करना आनके 
लिआ कठिन होता है। क्योकि वह चिन्तन अतकी स्थिर निप्ठाके 
विरुद्ध होता है। 

अपासनाके समय कर्मेन्द्रयो या नानेन्द्रयोकों कातने, कपास 
चुनने, सीने वगैराके किसी समाजोपयोगी कामसें लगाया जा सकता 
है या नही, जिस प्रइन पर विचार करना आवश्यक मालूम होता हे। 

“खाता, पीता, हरता, फरता, करता घरनु काम, 
स्वामीनारायण, स्वामीनारायण, मु्खे रटिये नाम -- 
हो सभारिये रे ' * 

यह अक वात है, और स्तवव-अुपासनाके समय कोओ सामाजिक 
काम -- भले वह शुद्ध हों--करना दूसरी वात है। मेरे विचारसे 
असा करना ठीक नहीं है। 'जीवनशोधन / नामक पुस्तकमें किये गये 

* खाते, पीते, घूमते, फिरते और घरका काम करते हुओ 
मुखसे स्वामीनारायण (परमात्मा ) का नाम रटना चाहिये। आअुसोका 


स्मरण करना चाहिये। 
+ नवजीवनसे जिसकी हिन्दी आवृत्ति प्रकाशित हो चुकी है। 


की० ३-०-०, डा० खर्चे १-३-० । 
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विवेचनके अनुसार कर्मोपासना या सहजोपासनामे रहनेवाली ओेकागिताको 
दूर करनेके लिओ, कम करते हुओ भी कमंके वन्धनसे तथा प्रवृत्तिके 
मोहसे मुक्त होनेके लिये स्तवन-भुपासनाकी आवश्यकता है। जिसका 
यह हेतु सिद्ध हो गया हे, अुसके छिओ्े सारी स्तवन-अपासना निरर्थक 
हो जाती है। अुसके लिओे तो अूपरकी पक्तिया भी बेकार हैं। वह 
नीचेकी स्थितिमे रह सकता है 

सो नाम, सुनू सो सुमिरन, जो करू सो पूजा, 


जब सोआ तव करू दडवत, पूज और न देवा। 
परन्तु जिसे स्तवन-अपासनाकी आवश्यकता है, आसे चाहिये कि 
वह जिस हेतुकी सिद्धिके लि स्तवन-अपासनाके समय जगतूके सारे 
स्वार्थी या परमार्थी कमसिे दूर रहे और अुन्हे भूल जानेका प्रयतत 
करे। जेकाग्र मनसे माला फंरनेकी अपेक्षा भूखेको भोजन देना या 
नगेके लिओ कपडे वनाना अधिक महत्त्वका काम हो सकता हैं। 
बसा लगे तव भूखेको भोजन देना या कातना चाहिये और असीको 
ओऔीवश्वरकी पूजा मानना चाहिये। असा करते समय ओद्वरका नाम 
लेते रहना चाहिये, परन्तु दूसरी अपासनामें नहीं फसना चाहिये। परल्तु 
यदि जैसा मनुप्य स्तवन-अुपासनाके लिओ कोओ विशेष समय निद्चित 
करके बैठनेका कार्यक्रम रखे, तो अकाग्र साधनाकी दृष्टिसे तथा यह 
जाननेकी दृष्टिसे कि कर्मयोगके आग्रहकी भी मर्यादा है, अर्थ और 
कामसे सम्बन्ध रखनेवाले कमोसे निवृत्त होकर बैठना ही ठीक 
होगा। जैसे कार्य नमस्कार करना, माला फेरना, (मूर्तिपूजक हो 
तो मूर्तिकी ) प्रदक्षिणा करना आदि हो सकते है। मैं यह नहीं कहता 
कि जिनमें से कुछ न कुछ करना ही चाहिये। झ्ान्‍्त चित्तसे अकासन 
होकर स्थिर वैठनेको मै पर्याप्त और श्रेप्ठ मानता हू। परन्तु चंचल 
भिच्दधियोके लिझे औैसा करता कठिन हो तो अर्थ और कामसे सबंध 

न रखनेवाले कर्मोमे अुन्हे लगाना अधिक अच्छा होगा। 
मनुवा तो चह दिदि फिरे! की स्थिति होने पर भी सारे दिन 
मारा हाथमे रखनेका मिथ्याचरण जैसे अक प्रकारकी कर्म-जडता & 
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अुसी तरह कातना यज्ञकर्म है जिसलिओे स्तवनके लिओझे आग्रहपूर्वक 
नियत किये हुओ समयमे भी कातना दूसरे प्रकारकी कर्म-जडता है । 
जहा 'अक पथ दो काज” करलेकी बनिया-बुद्धि अआत्पन्न होती है, 
वहा तत्त्वका हनन होता है जैसा कहनेमें कोओ हर्ज नही। 
ओक शिष्य ओअेक बार अपनी तुबी चबूतरे पर भूलकर पूजा 

करने बैठ गया। पूजा करते-करते तुबी भूल आचेकी वात अुसे याद 
आओ, और कुत्ता अुसे बिगाड देगा जिस डरसे वार वार अुसकी 
वृत्ति तुबीकी तरफ दौडने लगी । परन्तु पूजा करते-करते आअुठा नही 
जा सकता, असे प्रतिबन्‍्धके कारण वह आठ भी नहीं सका। यह 
देखकर गुरुने पूछा 

“देवत तुबीपात्रमें, किवा देवत ध्यान? 

देवत तुबीमें अधिक, किवा दोअओु समान ? 


अगर तुबीको असके स्थान पर रखना अधिक महत्त्वकी वात हो 
तो वह काम पहले करना चाहिये, और यदि पूजाका अधिक महत्त्व हो 
तो तुवीकी चिन्ता छोडकर पूजामे ओकाग्र होना चाहिये। जिसी तरह 
यदि कातना विशेष सत्कर्म लगता हो तो अपने स्थान पर शान्तिसे 
बैठकर कातते रहना चाहिये और स्तवनकी झझटसे दूर रहना 
चाहिये। यदि भुस समय स्तवनमें सम्मिलित होना अधिक महत्त्वका 
लगे तो यज्ञार्थ होने पर भी कातना बन्द कर देना चाहिये। 

अन्तमे, आपर्युक्त सब दृष्टिविन्दुओको ध्यानमें रखकर समय और 
कार्यक्रमका वटवारा किस तरह हो सकता है, अिसकी ओेक योजना 
यहा पेश करता हू। 

जिस योजनामें मैने बसी अपेक्षा रखी है कि समुदायका प्रत्येक 
व्यक्ति कमसे कम बीस मिनट और रुचि हो तो अधिक समयके लिखे 
अपासनामें भाग लेगा। कार्यक्रमके विभिन्न अगोका सचालन भेक दी 
व्यक्ति करे या अहूग अलहूग व्यक्ति करे, यह युविधाका और व्यक्तिकी 
योग्यताका विषय है। जिन लोगोको कार्यक्मके किसी विद्येप भागमें 
सम्मिलित रहनेकी जिच्छा न हो, वे शान्तिसे दूसरोकी ओकायतामें वाया 
ता-१५ 
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पहुचाये बिना अुठकर चले जा सके और बादमें आनेवाले जिसी तरह 
आ सकें, अँसी व्यवस्था होनी चाहिये। यहा मेने यह सान लिया है 
कि भेक बार बैठ कर आठ जानेके बाद, फिर दूसरे कार्यक्रमके लिगरे 
आने और अुठ जानेकी तथा कार्यक्रम चल रहा हो तब वीचमे ही 
अठ जानेकी असमभ्यता कोओ नही करेगे। 

सामान्यतः शिक्षण-सस्थाओमे पहली घटी सबको थ्िकट्ठा करती 
है और दूसरी घटी होते ही नित्यपाठ आरम्भ होता है। जिसके बदले 
मेरा यह सुझाव है कि दूसरी घटीके साथ या अुसके पहले भी भजन- 
मण्डडी अपने भजन और असके वाद धुन आरभ कर दे और अपा- 
सक अस बीच चुपचाप आकर बैठते जाय॑। स्वेरे-शाम दोनो समयके 
लिये समयका बटवारा अिस तरह किया जा सकता है: 


कार्यक्रम 

मिनट (लूगभग) 
5 है भजन 
हु ५ धुन 
५ स्तवन-पाठ 
हे १५ (सवेरे) स्वाध्याय (शामकों) कथा-की्तेन-वाचन 
हे भजन 

348 प्रवचन 
रु ल्‍ धुन 


| प्रवचन नियमित न होता हो तो कुल समय ४० या ४५ 
मिनटका होगा, प्रवचनके साथ ६० मिनटका होगा। जो लोग वाचत 
त्थी प्रवचनमे अूधनेवाले हो वे शुरूसे स्तवन-पाठ तक भाग ले, जो 
शसीकी रुचि रखनेवाले हो वे अुसमे भाग के सकें जिस तरह सम्मिलित 
हि । जिन्हें पूरे कार्यक्रके लिझे भक्ति, रुचि और अवकाश हों, 
विः पूरा घटा दे। ६० मिनटका कार्यक्रम रखना सभव ही न हो, वो 
सवेरे स्वाध्याय या वाचन और शामको प्रवचन रखा जा सकता 
पहै।7प्रवचनकारके अभावमें वाचन भी रखा जा सकता है। आवश्यकता 


सामुदायिक अपासनाके बारेसें व्यावहारिक चर्चा २२७ 


मालूम हों तो दूसरे भजन और घुनकी जिम्मेदारी कोओ अलरूग 
व्यक्ति छे। 

स्वाध्यायके बारेमे अंक बात कह देना आवश्यक है। बहुत 
बार स्वाध्याय जितना रूवा रखा जाता है कि निश्चित समयमे असे 
पूरा करनेके लिझे पजाब मेल दौडानी पडती है। मिससे कोओी 
लाभ नहीं होता। स्वाध्याय कोओ नित्यपाठ नहीं है, वह मनन 
करने योग्य कठाग्र किये हुओ विशाल साहित्यमे से थोडासा भाग 
होता है और आवश्यकता होने पर अुसका थोडा विवेचन भी असमे 
रहता है। वह रोज अक ही प्रकारका रहे, अैसा आवश्यक नहीं है। 


अपसंहार 


अन्तमे अपसहारके रूपमे कुछ सूचनाओं दे दू। जिसे सचमुच ही 
सामुदायिक अपासनाकी आवश्यकता नहीं रहती, वह असे किसी 
समाजके साथ वधा हुआ नही रहता, जिसमें स्तवन-अपासनाके समय 
अुसका अपस्थित रहता अनिवायं माना जाता हो। जो अपवादरूप 
व्यक्ति अुससे परे हो जाते है, अुनकी अपवाद होनेकी योग्यता 
सब कोओ स्वीकार करते हँ। और यदि नही स्वीकार करते तो असे 
समुदायके साथ बचे रहनेकी अन्हे परवाह भी नहीं होती । जिसलिओ 
जहा यह झगडा पैदा होता है, वहा असके पीछे कोओी तात्तिक कारण 
नही, वल्कि श्रद्धामान्यके ही कारण होते है। 

परन्तु कोओ व्यक्ति सामुदायिक अपासनाका कुछ भाग व्यक्तिगत 
रूपमें करनेकी बात कहे अथवा अपने लिओ असे अनावश्यक बतावे, 
तो अुसे मिथ्याभिमानी समझना ठीक नहीं होगा । छुछ झशालाओमे 
यह नियम होता है कि बालकोकों हर पहाडा अमुक वार बोलना 
ही चाहिये। प्राय वालूक जिस पद्धतिका विरोब नहीं करते। परन्तु 
यदि कोओ बालक यह कहे कि “में अंक अकम अेक-का, दस ओअकम 
दस-का और हर पहाडेका अंक और दसका गुणाकार (जो बिलकुल 
स्पष्ट होता है) नहीं घोटूगा, तो हम यह मान कर कि वह वालक 
बुद्धिका अपयोग करता है, जिन आसान गुणाकारोकी रठाओसे असे 
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मुक्त कर देंगे या यह कहेंगे कि असे जड नियमके ढाचेमे बंधे ही 
रहना चाहिये ” यही न्याय सामुदायिक अुपासनाके कुछ भागोको लागू 
हो सकता है। 

फिर, सामुदायिक अपासना आवश्यक है, जिसलिओं चाहे जैसी 
सामुदायिक अपासनासे काम चल सकता है, यह कहना भी दुराग्रह 
ही माना जायगा । अुपासककी बुद्धि और हृदय दोनोके लिओे जो 
सन्‍्तोषदायक हो, वही अपासना भोजनके रूपमें मानी जा सकती 
है। यदि जैसा न हो और कोओ अकेला ही श्रद्धालु अपासक 
अपासनामे कोओ परिवर्तन कराना चाहे तथा दूसरे आपासक अुससे 
कम श्रद्धालु न होते हुओ भी कम विचारनिष्ठ हो, तो दूसरोकों असतुष्ट 
किये बिना आअुस अंक आअपासकको अधिक सन्तोष प्राप्त हो जैसा परि- 
वर्तत करनेमे ही सचालकको वुद्धिमानी माननी चाहिये। 

जिसी तरह, चूकि स्तवन-अपासना सामुदायिक और वैयक्तिक 
दोनो प्रकारकी होती है और सामुदायिक अपासनाका हेतु अन्तमें 
वैयक्तिक अपासनाका पोषण करना है, जिसलिओ कुछ बातोमे अथवा 
सपूर्ण रूपमें भी कोंओ व्यक्ति वैयक्तिक अपासना ही करना चाहे, तो 
अुसकी जाच करके वैसी सुविधा कर देनेमें समुदायके सचालकोको 
कोओ सकोच न होना चाहिये। 

थोडेमें, सचालक, व्यवस्थापक, गृहपति, आचार्य आदि अपनेको 
अपासनाकी कवायद करानेवाले ड्रिल-मास्टर समझे, तो वे अुसे अनिवार्य 
बनाकर असमें व्यवस्था" कायम कर सकेंगे; अेक ही सप्तकम, 
अक ही स्वरमे, ताल और गतिकी भलीभाति रक्षा करके अच्चारणकी 
शुद्धता भी वे ला सकेंगे। यह भी हो सकता है कि यह कवायद 
अपासकोको अबानेवाली न मालूम हो; और अकताहट न मादूम 
होनेसे स्वभावत अुसकी आदत भी अन्हे पड सकती है। लेकिन फिर 
भी अुसे अुपासना नहीं कहा जा सकता। यह कवायद ही रहेंगी। 

परन्तु यदि सचालक अपनेको नरसिंह महेता या तुकाराम जता 
श्रेयार्थी समझे, अपने श्रेयके लिये बार या बडे हरिजनोका मर्डर 
खड़ा करना चाहे और बैसे भजन-मंडलका अकेला या दो-चार सहायक 


स्त्रियोकी तालीम २२९ 


साथियोके साथ मुखिया बने, तो वह अुस मडलमें सच्ची अपासनाके 
तत्व दाखिल कर सकेगा। जिसके साथ ही यदि अपर वतामी 
हुओ व्यवस्था होगी, तो यह अपासना दुगुनी सुशोभित होगी। वह स्वय 
भले नरसिंह महेता या तुकाराम न बन सके, फिर भी यदि आअुस 
समुदायके लिओ असकी जैप्तों भक्तिनिष्ठा होगी, तो आस अआपासनामें 
सच्चे नरसिंह महेताका भी जुडनेका मन हो जायगा। 


हि 


स्त्रियोंकी तालीम' 


दो पास पास खडे हुओ आम और नीमके पेडोको दो अलग 
अलग स्थानोसे देखे, तो अक स्थानसे आम नीमकी दायी ओर दिखाओ 
देगा और दूसरे स्थानसे बायी ओर; और तीसरी दिशासे आम नीमके 
आगे मालूम होगा तथा चौथी दिशासे नीमके पीछे मालूम होगा। 
दर्शनका यह सारा भेद पेडमें कोओ स्थान-परिवरततंवन हो जानेके 
कारण नही पैदा होता, परन्तु दर्शकके स्थान-परिवर्तनके कारण पैदा 
होता है। 

तालीमको भी कुछ अश तक यही बात छागू होती है। जिस 
स्थान पर खड़े रहकर हम जीवनको देखते है, अुसके आधार पर 
जीवनके विषयमें हमारा खयाल बनता है और असका अंक या दूसरा 
अग कम या अधिक महत्त्वपूर्ण लगता है। तालीमका घ्येय जीवनको 
गढना या अुसका निर्माण करना है। अिसलिओ अपर कहे अनुसार 
दृष्टिबिन्दुका जो भेद पैदा होता है, भुसकी वजहसे जिस विपयमें 
मतभेद होता है कि जिक्षार्मों किस चीजको महत्त्व दिया जाय। 

परन्तु केवल देखने वालेके स्थान-परिवर्तंतके कारण ही तालीमके 
प्रशनोके बारेमें मतभेद पैदा नही होता। आम और नीमके सम्बन्धमें 


* बनिताश्रम ( अहमदाबाद ) के रजत-महोत्सवके अवसर पर 
लिखा गया निवन्ध ---दिसम्वर १९३१। 


२३० तालीमकी बुनियादें 


तो केवल देखनेवाला ही स्थानातर करता है; दोनो पेड स्थिर रहते 
है। परन्तु जीवनके विपयमें नये नये अनुभवोके कारण जिस प्रकार 
हमारा स्थातातर होता है, अुसी तरह सारे मानव-समाजका जीवन 
भी नये नये रूप ग्रहण करता रहता है। जिसलिओं तालीसके बारेमें 
सदा नये ये प्रदल खडे होते ही रहे तो जिसमें आइचर्यकी कोओ 
बात नही। 

अिस कारणसे जीवनकों किसी अंचे और काफी स्थिर स्थानसे 
जाचकर तालीमके ग्रइत पर विचार करनेका प्रयत्त हम भले करे, 
परन्तु यह ध्यानमे रखना चाहिये कि तालीम-सम्बन्धी हमारे अनेक 
विचारोमें वार-वार सुधार होते ही रहेंगे, तथा आज जो बातें 
महत्त्वकी मालूम होती हैं वे कल गौण वन सकती है, और आज 
गौण मालम होनेवाली वाते कल महत्त्व ग्रहण कर सकती है। 

अिस तरह हमारे निर्णय अस्थिर हो सकते है। संभव है आज 
हमने जिस स्थान पर पाव रखा है वहासे करू अुसे हटाना पडे। 
परन्तु आजका कदम यदि सच्ची दिशामे पडा हो, तो कल कृसे 
अंठाकर सच्ची दिश्ामे ही रखनेकी अधिक आशा रहती है। जिसलिये 
भले हम ओक ही कदमको देख सके, परन्तु यदि वह कदम सही 
दिशामे पडे तो हम सुरक्षित रहनेकी आशा कर सकते है। 

तालीमका अर्थ है जीवनका निर्माण करने या असे गढनेकी पद्धति । 
मैं मानता हु कि जैसी अक छोटीसी व्याख्या स्वीकार करके हम अिर्स 
विषयका विचार करेगे तो कुछ सुविधा होगी। यह व्याख्या ही हमारे 
सामने प्रश्नोकी परम्परा पेश करेगी। 

सबसे पहला प्रश्न तो यह है कि “जीवन निर्माण करने का 
वर्थ क्या? परन्तु “निर्माण करना” शब्दका अर्थ खोजने जाते ही 
“किसका जीवन ? ' यह दूसरा प्रइन खड़ा होता है। कदाचित्‌ जिसकी 
मुत्तर यह दिया जाय कि स्त्रियोका जीवन । परल्तु यह अुत्तर हरा 
नही है । कारण यह है कि जो स्त्रिया -- जिस वर्गकी स्त्रिया-“ 
हमारी दृष्टिके सामने होगी, आुनको ध्यानमें रखकर हमारी बुद्धि 
किन प्रइनोके आुत्तर खोजनेका प्रयत्त करेगी । यदि हमारी दृष्टि 


स्त्रियोकी तालीम २३१ 


शहरोकी और असमें भी घनी या मध्यमवर्गकी स्त्रिया होगी तो 
अिनके अन्तर अंक प्रकारसे सूझेगे और यदि हमारी दृष्टिमें गावोकी 
तथा पिछडे हुओ और गरीब वर्गोकी स्त्रिया होगी तो जिनके अृत्तर 
दूसरी तरहसे सूझेगे। 

जिस सस्थाने यह निवन्ध लिखनेकी मुझे आज्ञा दी है, अुसका 
कार्यक्षेत्र बहुत धनी न होते हुओ भी अतिशय कठिनाजिया न भोगने- 
वाली मसध्यमवर्गकी तथा सस्कारी जातियोकी होते हुओ भी गरीब 
वर्गकी स्त्रियों तक ही मर्यादित है, जैसा मानकर अतने ही क्षेत्रमे 
आत्पन्न होनेवाले प्रश्तोका मैने यहा विचार किया है। गुजरातके 
सम्बन्धमे कहे तो साधारणत , अिसमे ब्राह्मण, वैश्य, पाटीदार, 
ब्रह्मक्षत्रिय, कायस्थ आदि जातियोका समावेश होता है।' 

देशकी विशाल जनताकी दृष्टिसे विचार करे तो यह वर्ग म॒ट्ठी- 
भर ही माना जायगा। जिसलिओ कोओ यह आक्षेप कर सकते हैं 
कि स्त्रियोकी तालीमका वडा नाम देकर ओक छोटेसे वर्गसे ही पम्व- 
न्धित प्रश्नोकी चर्चा करनेमें मैने व्यर्थ अपनी शक्ति खर्चे की हे । 
परन्तु सपूर्ण चर्चा करनेमे निबन्‍्ध केवल तात्त्वक वन जाता और 
सभव है जिनकी प्रेरणासे मैने असे लिखा है अनके लिओ व्यावहारिक 
दृष्टिसि यह बहुत अुपयोगी रिद्ध नहीं होता । जिसलिओ मुट्ठीभर 
होते हुओ भी अिसी वर्गकी स्त्रियोकी तालीमके प्रश्नोका विचार मैने 
किया है। 

परन्तु जिस तरह क्षेत्रको मर्यादित रखते हओ भी यधासभव 
विशाल दृष्टिसे व्यापक विचार करना चाहियें। और जिसके लिखे 
जीवनके विपयमें यथासभव सच्चा दृष्टिविन्दु खोजकर आस दृष्टिसे 
तालीमके प्रशनोकी चर्चा करनी चाहिये। जिस विपयमे में कुछ विचार 
सूत्ररूपमे ही पेश करना चाहता हु और मानता हू कि विचार करनेसे 
ये सूत्र प्रत्येकको स्वीकार करने जैसे छगेगे। 

पहले सूत्रके रूपमें में यह विचार सामने रखता हू 

१ मानव-जाति राज्य-पद्धति, समाज-पद्धति, शिक्षा-पद्धति, शासन- 
पद्धति, धामिक आचरणके नियमो, नैतिक आचरणके नियमों व्यदि 
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हारा थेक ही वस्तु सिद्ध करनेका प्रयत्त करती है वह है अपने 
जीवनकी विभिन्न प्रवृत्तिपोमें आन्तरिक सामजस्य कायम करना, तथा 
अपने और दूसरे प्राणियोके जीवनके बीच सामजस्थ कायम करना। 
जिन दोनो प्रयत्तोमे से हम अभी अपने जीवनका सामंजस्य 
कायम करनेके प्रयत्तका विचार नही करेगे। क्योकि आज हमें तालीमके 
प्रश्नोका विचार करना हे, और वह भी अपनी तालीमकी दृष्टिसे नहीं 
परन्तु दूसरोको तालीम देनेकी दृष्टिसि। अत यहा हम तालीमकी 
योजना वनानेवाले और तालीम लेनेवाले असे दो पक्षोकी मानकर चल 
सकते हैं। जिसलिओ पहले सूत्रके परिणामस्वरूप दूसरा सूत्र नीचे पेश 
करता हू ४ 
२ तालीमका अर्थ है तालीम ग्रहण करनेवालोके जीवनको 
थभिस तरह गढ़नेका प्रयत्न, जिससे तालीमकी योजना करनेवालोको 
यह अनुभव हो कि अनके और तालीम ग्रहण करनेवालोके जीवनके 
बीच तथा समाजके विभिन्न अगोके बीच मेल है। 
जिस तरह तालीमकी योजना करनेवालोके दो भाग हो जाते 
हैं . (१) अपने और तालीम ग्रहण करनेवालोके जीवनके बीच साम- 
जस्य साधनेका प्रयत्न करनेवाछे, और (२) समाजके अरूग अलग 
अग्रोके वीच सामजस्य साधनेका प्रयत्न करनेवाले । 
पहले प्रकारके तालीम देवेवालोके कुछ आअुदाहरण देता हु॒ धोडे 
या बैलको तालीम देनेवाला मालिक अुसे तालीम देनेके लिखे जैसे 
अपाय काममे लेता है, जिससे वह प्राणी असके वशमें रहे और 
अुसका अधिकसे अधिक काम करे। आस प्राणीका जीवन वह जिसे 
ढगसे गढतेका प्रयत्न करता है कि जिससे अुसके जीवनके साथ जे 
प्राणीके जीवनका मेल सथे। 
जिसी प्रकार राज्यका तालीम-विभाग जैसी ही पद्धतिसे प्रजाकों 
तालीम देता है, जिससे प्रजाका जीवन सरकारके अस्तित्वसे मेल खार्न- 
वाला बने। ह 
जिसी न्यायसे बहुत वार यह देखनेमें आता है कि विशेष वर्ग 
आम जनताका, पुरुष-वर्ग स्त्रीवंंका और बुजुगें छोग बाककोका जीवन 
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तालीम द्वारा अिस ढगसे गढ़नेका प्रयत्न करते है कि तालीम देनेवालोके 
जीवनके साथ तालीम प्राप्त करनेवालोके जीवनका मेल सचे। 

जिस तरह, सामजस्य सर्वे अैसे ढगसे किसीके जीवनकों गढनेका 
प्रयत्त करनेमे ही दोप नही है, परन्तु जिसमें तालीम देनेवालेका 
दृष्टिविन्दु यदि जैसा हो जिसके फलस्वरूप तालीम देनेवाले और 
तालीम लेनेवालेके वीच सदा स्वामी और दासका ही सम्बन्ध बना 
रहे तो अन्याय होता है। 

परन्तु अिस तरह 

३ अपने जीवनमें परिवर्तेत किये बिना दूसरेके जीवनको अपने 
अनुकूल बनानेकी दृप्टिसे गढनेके प्रयत्वमें साधारणत भय, लालच, 
खुशामद, भ्रमका पोषण, सत्यका छिपाव अथवा असत्य-कथन आदि 
आअपाय तालीमकी पद्धतिके अग बनते हूँ और मनुप्यकी धर्म, 
भक्ति, प्रेम, कृतज्ञता आदिकी सारी कोमरू भावनाओका अनुचित 
लाभ भी अठाया जाता है। 

अिस न्यायसे राज्योने प्रजाओको झूठा मितिहास, घर्मोपदेशकोने 
अनुयायियोको झूठी श्रद्धायें, पुरुषोने स्त्रियोको अपने प्रति झूठी भक्ति 
आदि सिखानेके जो प्रयत्न किये है ओन्हे सव कोओ जानते हैं । 

परन्तु आखिरमें असत्य टिकता नहीं । जल्दी या देरसे असतोष 
प्रकट होता ही है और विद्रोह जाग अठता है। 

प्रजाओका अपनी सरकारके खिलाफ विद्रोह, आम वर्गोका खास 
वर्गेकि खिलाफ विद्रोह, स्त्रियोका पुरुषोंके खिलाफ विद्रोह, यवकोका 
वुद्धोके खिलाफ विद्रोह, अनुयायियोका अपने धर्मगुरुओके खिलाफ विद्रोह 
-+ये सब विद्रोह कुछ ह॒द तक अपर बताओ स्टवार्यपूर्ण दृष्टिसे 
मेल साधतेके प्रयत्वका परिणाम हे। और हम आशा रखे कि किसी 
दिन पश्ु भी मानव-समाजके खिलाफ जैसा विद्रोह करेगे। 

अँसा विद्रोह जब होता है, तव बहुत वार तालोमकी जिस 
पद्धतिके कुछ अच्छे परिणाम भी दोपोके साथ नप्ट हो जाते हूँ। 

जिसका यह मतलूव न समझा जाय कि तालीमकी योजना करने- 
वाले लोग सदा जिस तरह जान-बूज़ञकर --- हित्ताव लगाकर --- गरूत 
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ढगसे शिक्षण देते हैँ। परन्तु अपने ही वर्गरमें सपर्ण मानव-समाज समा 
जाता है और अपनी जीवन-पद्धति ही सबसे अत्तम है, आसीमें प्राणी- 
मात्रका कल्याण निहित है, जैसी अपूर्ण दृष्टिकि कारण यह अनायास 
ही हो जाता है। जिस अपूर्ण दृष्टिका कारण, जैसा आरंभमें कहा 
था, जीवनकी गलरूत स्थानसे की हुओ जाच है। 

सपूर्ण सृष्टिकि जीवनको पूर्ण रूपसे, अुसके सच्चे सम्बन्धोमें 
और किसी भी विशेष वर्गके जीवनके लिओ ममत्व रखे विना तटस्थ 
वृत्तिसि कोओ देख सकता है या नही जिसमे शका है; और जैसा 
कोओ पुरुष निकल आये तो भी अुसके तालीमके सिद्धान्तोकों दूसरे 
स्वीकार करेगे या नहीं जिसमें भी शका है । फिर भी जितना तो 
कहा ही जा सकता है कि 

४ यथासभव निस्‍्वायं और विशाल दृष्टिविन्दुसे प्रामाणिक 
रूपमें जीवनका विचार करके तालीमकी योजना जिस तरह करवी 
चाहिये कि समाजके सर्व अंगोके बीच सवका समान हित करनेवाला 
मेल सघे। 

यदि अैसा प्रयत्न सच्चा हो तो तालीमकी योजना करनेवाला 
भले गलतिया करे, भले जिसे वह विशाल और सबका हित करने- 
वाली दृष्टि समझता था वह बादमें सकुचित दृष्टि सिद्ध हो, फिर भी 
अससे किसीकी हानि नहीं होगी। क्योकि जैसा मालूम होते ही वह 
तालीमकी दिशा बदलनेके लिओ, और किसी ओक ही वर्गकों जीवनका 
आदश न मानकर अस वर्गके जीवनकों भी बदलनेके लिये तैयार 
रहेगा। 

यदि अपरके चार सूत्रोके वारेमे कोओ मतभेद न हो तो स्त्रियोकी 
प्रस्तुत तालीमके वारेमें नीचेके दो सूत्र निकलते है. 

५ भल्ले हमारे सामने मध्यमवर्गकी स्त्रियोकी तालीमका अ्ररन 
मुख्य हो, फिर भी वह तालीम आम वर्गकी स्त्रियोके जीवनके साथ 
मेल खानेवाली होनी चाहिये। आम वर्ग और खास वर्गके बीच कोओ 
विरोध न होना चाहिये और जिसलिओे खास वर्गका जीवन गढवम 
आवश्यक परिवर्तत करनेकी तैयारी होनी चाहिये । 
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और, 

६ तालीमकी योजनामे पुरुष या स्त्री दोमे से किसी अककों 
प्रधानपद देनेवाले दृष्टिविन्दुसे जीवनका विचार नहीं होना चाहिये, 
परन्तु दोनोके जीवनको भेकसा महत्त्व देकर दोनोके वीच मेल साधनेका 
प्रयत्त होना चाहिये। जिसलिओमे पुरुषकी तालीमकी पद्धतिमे स्त्रीके 
हितका विचार और स्त्रीकी तालीमकी पद्धतिसें पुर्षके हितका विचार 
होना चाहिये। 

जिस परसे यह भी सुझाया जा सकता है कि 

७ पुरुषकी तथा स्त्रीकी तालीमकी योजना पुरुष तथा स्त्री 
दोनोको मिलकर वनानी चाहिये | तथा अुसमे आम वर्गोके हितोको 
समझनेवाले छोगोका भी हाथ होना चाहिये। परन्तु असे योजनाकार 
केवल अपने वर्गके प्रतिनिधियोके नाते ही विचार करनेकी आदत छोड 
दे और यथासभव सारे वर्गंसि परे रहकर विचारनेकी आदत डालें। 

विचारके लिआ अितने सिद्धान्त स्वीकार करके अब हम स्त्रियोकी 
तालीमके ओक अक मुद्देकी चर्चा करेगे। 

सबसे पहले तो आम वर्गों और मध्यमवर्गके जीवनमे पाये जाने- 
वाले कुछ वर्ड भेदोको ध्यानमे लेना आवश्यक है, और यह स्वीकार 
करनेकी आवश्यकता है कि आम वर्गोका जीवन सही स्थितिके अधिक 
समीप है। 

वे भेद अिस प्रकार हैं 

(क) आम वे स्त्री और पुरुष रूगभग समान भूमिका पर 
होते हैं। स्त्रीकी अपेक्षा पुरुषका ज्ञान, श्रद्धा, विचारसरणी, रूढियोके 

बन्धचन आदि अधिक अूची स्थिति पर नहीं होते। दोनोका ज्ञान और 
अज्ञान अेकसा होता है। 

(ख) आम वर्गोर्में स्त्री और पुरुष दोनो लगभग अंकसी 
स्वतत्रता भोगते हैं। विवाह और तलाकके विपयमे दोनोको वहत हद 
तक समान अधिकार प्राप्त हँ। दोनो गावमें और समाजमें अवसी 
आजादीसे घूमते है, दोनोमें चरित्रकी शुद्धि या निथिछता ओएसी 
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होती है। पुरुषकी शुद्धिके छिग्रे अधिक पृज्यभाव और गिथिलताके 
लिओ अधिक अपेक्षा-भाव तथा स्त्रीकी गिथिलताके लिझे अधिक दड 
या तिरस्कार नहीं होता। पुरुष और स्त्रीमे अपने लिगभेदका भाग, 
दूसरे वर्गोकी तुलनामे, कम प्रकट होता है। यदि जिन बातोमे कोओी 
असमानता अंत्पन्न हुओ हो तो वह विशेष वर्गोकी नकरू अथवा 
विशेष वर्गोके प्रयत्नोसे पोपित सस्कारोका परिणाम है। 

(ग) आम वगगमि पुरष और स्त्री दोनो अकसा परिश्रम करते 
है। स्त्री अपने निर्वाहके लिज्रे विवाह या पुनविवाह नहीं करती, और 
विवाहसे पुरुषका बोझ वढता नहीं या दोनों पर अकसा बढ़ता है। 
जिस कारणसे स्त्रीका वैधव्य निर्वाहकी दृष्टिसि आपत्तिरूप नही बनता, 
वियोगकी दृष्टिसे भले आपत्तिरूपे हो। 

(घ) आम वर्गोमे पुरुषकी दृष्टि अधिक विज्ञाल है और स्त्रीकी 
सकुचित है, अथवा पुरुष अधिक लाभ-हानिका विचार करनेवाला और 
स्‍त्री भावनावश होती है जैसा बहुत हद तक नहीं कहा जा सकता | 
हृदयकी विशालता या सकुचितता तथा लछाभ-हानिके विचार और 
भावनावशताकी दृष्टिसि आम जनताका वर्गीकरण किया जाय, तो 
संभव है प्रत्येक वर्गमे स्त्रिया और पुरुष समान सख्यामें निकल 
आयेगे । 

जिसका यह अर्थ नही कि आम जनतामें पुरुष और स्त्रीका दर्जा 
बिलकुल समान है। स्त्री अपने अधीन रहे जिस प्रकार भुसे गढनेका 
प्रयत्न पुरुषने किया ही है और जिसमे आम वर्गोके पुरुष अपवादरूप 
नही हैं । फिर भी जैसी असमानता जितनी विशेष वर्गमें होती है 
अुतनी आम वर्गमें नहीं होती और जिस मामलेमे आम वर्ग सही 
स्थितिके अधिक निकट है। जअिसलिओ 

८ ज्ञान, धर्म, चरित्र, भावना-वकू और व्यवहार-दृष्टिमें पुरुष 
और स्त्रीकी योग्यता समान रहे, जिस ढगसे दोनोकी तालीमकी 
पोजना की जानी चाहिये, गाव और समाजमे घूमनेकी तथा विवाह 
और तलाककी अनुकूछता दोनोको ओकसी होनी चाहिये । और निवर्हिके 
लिओ्ने या गृह-व्यवस्था रखनेके लिझे विवाह या पुनविवाह करना 
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अनिवाय न हो जाय, अपना निर्वाह करनेकी अितनी शक्ति स्त्रीमे और 
गृह-व्यवस्था रखनेकी जितनों शक्ति पुरुषमे होनी चाहिये। 

श्रमके विपयमे आम वर्ग और विशेष वर्गके वीच भेक दूसरा 
भेद भी है, और अुसमे भी आम वर्ग भुचित स्थितिके अधिक निकट 
है जैसा माल्म होगा। वह यह कि. 

(७) आम वर्गमे स्त्री और पुरुषके बीच श्रमभेद अवद्य है, 
परन्तु वह दृढ नहीं है। कुछ काम सामान्यत स्त्रिया करती हैं और 
कुछ सामान्यत पुरुष करते हैं। फिर भी आवश्यकता पड़ने पर 
स्त्रियोके काम पुरुष कर लेते हूँ और पुरुषोके काम स्त्रिया कर लेती 
हैं । अदाहरणके लिओ, सामान्यत निराओ करना, दूध दुहना, छाछ 
बिलोना, घी बनाना तया कताओ और बुनाआीकी अपक्रियाओं स्त्रियोके 
काम होते हैं और खेत जोतना, बीज बोना, फसल काठना, कपड़ा 
बुनना आदि पुरुषोके काम होते है| परन्तु अकका काम दूसरा बिलकुल 
न करे जैसा नहीं होता। 

(च) जिसके अलावा, यह श्रमभेद अक ही धर्वेकी अलग अरूग 
क्रियाओमे होता है | पुरुष खेती करे और स्त्री दरजीका काम करे 
असा श्रमभेद आम वर्गमे नहीं होता। विशेष वर्गमें स्त्री और पुरुष 
दोनो निर्वाहके लिझे धन्‍्वा करनेवाले हो तो भी अनके धन्धे ओेक- 
दूसरेसे बिलकुल स्वतत्र हो जाते हैं। अुदाहरणके लिओ, पुरुष कारकुन 
होगा और स्त्री नर्स होगी, पुरुष दुकानदार होगा और स्त्री शिक्षिका 
होगी। जिस कारण अंकका स्थान दूसरा नहीं ले सकता। 

९ पुरुष और स्त्री दोनों मिलकर भेक ही धन्धा चलाये, जिस 
तरह पुरुष और स्त्रीकी तालीमकी योजना की जाय और विवाहमें 
भी यह दृष्टि रखी जाय यह वाछतीय है। 

आज तक साधारणत पुरुप स्त्री पर प्रभुत्व भोगता रहा है, 
अिसलिये पुरुष अयोग्य हो तो भी असमें श्रेप्ठताका मिथ्याभिमान 
और स्त्री कुशल हो तो भी अुसमें हीनताकी झूठी भावना पोषित 
हुओ है । जिस कारणसे अपना पति कुशल हो और स्वय मन्द हो 
तो भी स्त्रीको पतिसे ओऔर्ष्पया नहीं होती या पतिकी कुशलताको दबा 
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देनेकी अथवा अुसके प्रति शकाकी दृष्टिसे देखनेकी वृत्ति स्त्रीमें पैदा 
नही होती। परन्तु पुरुष मढ हो और स्त्री कुशल हो, तो भी पुरुष 
अपनी प्रभुताकों बनाये रखने और स्त्रीकी कुशलताको दवा देनेका 
भ्रयत्त करता है और असे श्काकी दृष्टिसे देखता है। 

१० पुरुषमे पोपित श्रेप्ठताका झूठा अभिमान और स्त्रीमे पोषित 
हीनताकी झूठी भावना--ये दोनो सस्कार विधातक हैं, जिसलिये 
आन्हे दुर करना चाहिये। 

वास्तवमे, कभी पुरुष बुद्धिणाली हो सकता है तो कभी स्त्री। 
जिसलिओ स्त्री जिस तरह अपने बुद्धिशाली पतिके लिझे गौरव अनुभव 
करती है, भुसी तरह पुरुषको भी अपनी पत्नीकी वृद्धिमत्ताके लिओे 
गौरव अनुभव करना चाहिये और अुसके सहायककी तरह काम 
करनेके लिओ तैयार रहना चाहिये। 

ऊुछ सस्थायें अध्यक्षकी कुदकताकी वजहसे अच्छी तरह चलती 
है, कुछ मन्नीकी कुशलताकी वजहसे; किसी समय अध्यक्ष कुशल 
मत्रीके कहे अनुसार चलता है, तो किसी समय मत्री अध्यक्षकी आज्ञामें 
रहकर काम करता है। यदि दोनोमे से ओकको भी अपने पदका 
झूठा अभिमान न हो तो दोनोके बीच ठीक मेल बैठता है और 
सस्था वच्छा काम कर सकती है। जिसी तरह 

११ पुरुष और स्त्रीके वीच आपसमे किसी संस्थाके अध्यक्ष 
और मत्रीके जैसा सम्बन्ध होना चाहिये और दोनोमे से जो अधिक 
कुशल हो असके कहे अनुसार काम करनेमें दूसरेकी हीनताका अनुभव 
नहीं होना चाहिये। तालीमको अैसा सस्कार निर्माण करना चाहिये। 

आज तक पुरुपोके मनमें यह खयाल रहा है कि स्त्रियोंको दवानेका 
अन्हे अधिकार है और दवकर रहना स्त्रियोका कर्तव्य है। जिसलिजं 
जिसे दवा न सके औैसी अपनेसे अधिक कुशल स्त्रीसे विवाह करना 
3एप पसन्द नहीं करता। परन्तु यदि अपर कहे अनुसार दोनोके सस्कार 
बदलें और पुरुष या स्त्री ओेक-दूसरेको धन, शारीरिक जक्ति या 
विद्यासे दवानेके बदले केवल ओक-दूसरेके प्रेमके वश रहनेमे ही सन्तीप 
मानें, तो स्त्रीकी अपेक्षा पुरुषमे कम विद्या होनेंसे वह पति बलनेके 
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लिये अयोग्य नही माना जायगा। स्त्री डॉक्टर हो और पति कम्पा- 
अण्डर हो, स्त्री अध्यक्ष हो और पति आसका मत्री हो, जिसमे कुछ 
अनुचित माननेका खास कारण नही है। पति-पत्नीमे दूसरे गुण हो 
तो अँसे सम्बन्धकों वेजोड माननेका कोओ कारण नही है 

जितना पुरुष और स्त्रीकी समानताकी दृष्टिसि विचार हआ । 
अब पुरुष और स्त्रीके वीचके नैसगिक भेदोका तथा आन भेदोके कारण 
आत्पन्न होनेवाले खास अलऊूुग कार्योका विचार करे। 

जिन नैसगिक भेदोमें मुख्य भेद स्त्रीके मातृपदसे सम्बन्ध रखता 
है। जिसमें विशेपता यह है कि स्त्री चाहे तो मातृपदकों टारू सकती 
है, परन्तु पुरुप असे स्वीकार नहीं कर सकता । अर्थात्‌ पुरुष पूर्ण 
रूपसे स्त्री नही वन सकता, जब कि स्त्री पुरुषके जैसा जीवन व्यतीत 
कर सकती है। जिसलिओ 

१२ स्त्रीके लिओ पूर्णतया पुरुषके जैसा जीवन व्यतीत करना 
असभव नही है, और जिसलिओं जो स्त्री पुरुषके ही कार्य करना चाहे 
अुसे वैसा करनेसे रोका नहीं जा सकता। अत स्त्रीको पुरुषके जैसी 
तालीम लेनेकी स्वतत्रता होनी चाहिये। 

परन्तु जिस प्रकार स्वतत्रता होते हुओ भी हमें यह समझ 
लेना चाहिये कि असी स्त्रिया अपवाद ही मानी जायगी। ९५ प्रतिशत 
स्त्रिया तो मातृपद स्वीकार करनेवाली ही होगी। अत , 

१३ स्त्रीको मातृपद ग्रहण करना है, अँसा मानकर ही 
स्त्रियोकी तालीमकी योजना की जानी चाहिये। 

परन्तु मातृपदके स्वीकारके साथ हो स्त्रीकी स्वतत्रता कुछ 
ह॒द तक मर्यादित हो जाती हे और अुस पर कुछ विशेष कर्तव्य आ 
पडते है। अदाहरणके लिये, अुलकी गाव और समाजमें घूमने-फिस्नेकी 
स्वतत्रता कम होती है, असे गृह-ब्यवस्था और वाल-सगोपन पर ध्यान 
देना पडता है। अिसलिओं सार्वजनिक कार्यों वह पुरुष जितना भाग 
नही ले सकती तथा अुसके लिओ पुरुषकी अपेक्षा कम श्षमका और 
घरमे ही या घरके समीप ही हो सके असा घन्वा करना आवदयक 
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हो जाता है। फिर, सामान्यत. मातृपदका बोझ जल्दी आ जानेसे 
स्‍्त्रीको पुर्षकी अपेक्षा शालाकी तालीमके लिओ कम समय मिलता है। 


घरमे कम बन्द रहनेके कारण, सार्वजनिक कार्योमें अधिक भाग 
ले सकनेके कारण, समाजमें अधिक घूमनेकी स्वतंत्रता मिलतेके कारण, 
तथा बडी आम्र तक तालीम प्राप्त करनेकी सुविधा प्राप्त होनेके 
कारण विज्ञाल दृष्टि वढानेके लिओ पुरषकों जो अवसर मिलता है 
वह स्त्रीको नही मिलता। जिससे पुरुष और स्त्रीके बीच विचारोका 
अन्तर वढता है । परन्तु जिसके साथ ही मातृपद स्त्रीमें कर्तव्यका 
अंक अैसा भान जगाता है, जिसके कारण अुसका जीवन अधिक 
स्वार्थत्यागी और भावनापूर्ण बनता है। मातृपदके जिन दो अनिष्ट 
और अजिष्ट परिणामोका मेल बैठाया जा सके, तो पुरुषकी अपेक्षा 
स्त्री समाजमें हर तरहसे अचा स्थान प्राप्त कर सकती है। यह 
मेल वैठानेके लिओ नीचेकी परिस्थितिया आत्पन्न करना मुझे आवश्यक 
सालूम होता है 

१४ विवाहकी आयुको काफी आगे बढा देना चाहिये। (छगभग 
२०-२२ वर्ष तक, और १८ बर्बसे कम तो हर॑गिज नहीं।) 

१५ दो सनन्‍्तानोके बीच काफी अतर रहे, जिस तरह सयमका 
पालन किया जाना चाहिये । ( लगभग पाच वर्षका अन्तर रहना 
चाहिये, तीन वर्षसे कम तो कभी नही।) 

१६ दो-तीन बालक हो जानेके बाद पूर्ण सयमका पालन करना 
चाहिये । 

१७ पुरुषकी शिक्षामें भी बालू-सगोपन और गृह-व्यवस्थाकें 
कुछ अगोका समावेश करना चाहिये, जिससे वह स्त्रीको जिस कॉर्यर्म 
सहायता दे सके। 

यदि सी परिस्थितिया अत्पन्न की जाय॑, तो मुझे लगता है 
कि स्त्री किसी भी दृष्टिसि न केवल पुरुषके पीछे नही रहेगी, अर 
मुससे आगे चलेगी। जिससे स्त्रीका जीवन कम झझटठोवाला, के 
क्षीण होनेवाला, अधिक सन्तुप्ट और अधिक सुखी वनगा। नैतिक 


स्त्रियोंकी तालीस २४१ 


और आध्यात्मिक दृष्टिसे ही नही, बल्कि आर्थिक दृष्टिसे भी ये 
परिस्थितिया पुरुष और स्त्री दोनोके लिये छाभदायक सिद्ध होगी। 


जिनमें से विवाहकी आयु बढानेका और पुरुषको वाल-सगोपन 
तथा ग्रृह-व्यवस्थाकी कुछ शिक्षा देनेका प्रवन्ध तो हो सकता है, परन्तु 
सयमका पालन वहुत ह॒द तक स्त्री-पुरुप अपने विचारसे ही कर 
सकते है। तालीम देनेवाले केवल असे विचारोका सस्कार डालनेका 
काम कर सकते है। वर्षों पूर्व सयुक्त परिवारकी जीवन-पद्धति तथा 
पत्नीको अुसके पिताके घर भेजने-लानेकी जो प्रथा प्रचलित थी, वह 
कुछ ह॒द तक असे सयमका पोषण करनेवालछी थी। परन्तु आज अुसका 
लोप हो जानेसे स्त्रीकी स्थिति अत्यन्त दयाजनक हो गओऔ है। सवा 
या डंढ वर्षके अन्तर पर बालक पैदा होते रहे, अभेक भी वारूककी 
अच्छी तरह सार-सभारल न हो सके, जैसे ६-७ वालकोको जन्म देकर 
माता क्षोण होकर मर जाय, अथवा पिता मृत्युका शिकार हो जाय 
और माता विधवा हो जाय--यह स्थिति हृदयको चीर देनेवाली 
है। जिसे रोकनेके लिओ 


१८ स्त्रीको अपनी सम्पूर्ण शक्ति छूगराकर पुरुषके अतिक्रमणके 
वश न होना सिसाना चाहिये, और यह अआुसका कर्तव्य भी है। 
स्त्रियोमे आयी हुओ जाग्रति पुरुषोके बसे अतिक्रमणके सिलाफ 
स्त्रियोमे विद्रोह पैदा करे यह वाछनीय है। 

परन्तु स्त्री-जातिमे पँदा हुओ यह जाग्रति अक दूसरी बातका 
स्मरण कराती है। अपर मैने कहा है कि स्त्रियोकी तालीस असी 
होनी चाहिये, जिससे स्त्री स्वयं अपना निर्वाह कर सके। आयी हुओ 
जाग्रतिके फलस्वरूप तथा अपना निर्वाह करनेकी शवित आ जानेके 
कारण आज दो प्रकारके विचार स्त्रियोमे पैदा हुओ है 

(१) अविवाहित स्वतत्र जीवन बितानेकी जिच्छा। और (२) 
स्वतत्र कमाओ करनेकी जिच्छा। 

ये दो विचार कहा तक ठीक है, जिसकी चर्चा करना आव- 
ध्यक है। 

ता-१६ 
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हम अपर देख चुके है कि आम वर्गकी स्त्रियोमे अपना निर्वाह 
करनेकी शक्ति होती है। फिर भी अुनमें अविवाहित स्वतत्र जीवन 
बितानेकी जिच्छा नहीं दिखाओ देती। यह मनोदशा विशेष वर्गकी 
स्त्रियोमें बढती जाती है। ९५ प्रतिशत स्त्रियोंके लिआ यह मनोदशा 
प्रकृति-धर्मका परिणाम नहीं होती, वल्कि अुससे विपरीत होती है। 
किसी विशेष आदशसे प्रेरित होनेवाले २-४ प्रतिशत स्त्री-पुरुष जैसे हो 
सकते है, जिन्हे कौटुम्बिक जीवन वितानेकी छालसा न हो; प्रकृति-धर्म 
वताता है कि ९५ प्रतिशत मनुष्योमे तो यह छालसा होती ही है। 
किसी विशेष कारणसे जिस छालसाका सयम करना पडे यह दूसरी 
वात है। परन्तु यह सयम प्रयोजन तक ही सीमित रहता है। प्राणीमात्रमें 
सामान्यतः” यह लालसा जितनी तीत्र होती है कि जिसके लिये वे 
खतरेमे पडने, झझटे मोल लेने और कडा परिश्रम करनेके लिये तत्पर 
होते है। मानव-प्राणी जिसका अपवाद नहीं है। अपना कुंटुम्बं 
बढाना, कुटुम्बी-जनोका पालन-पोषण करना, अुनके लिओ कडा 
परिश्रम करना, थोडी मुसीबते भी झेलनी पडे तो अुसके लिओे तैयार 
रहना --- जिस सबको अत्यन्त प्रतिकूल सयोग न हो तो सामान्यत 
मनुष्योका बडा भाग आफत नहीं मानता, बल्कि आसमे अपने 
पुरुषाथंका विकास मानता है । 


परन्तु मध्यमवर्गकी स्त्री यह बोझ आठाना वापसद करने लगी 
है। यह बताता है कि मध्यमवर्गके जीवनमें कोओ रोग घुस गया 
है। आस वर्गमे स्त्री-जाति पर कौदुम्विक जिम्मेदारियोका बोझ जितना 
बढ गया है और विवाहित जीवनकी वेडी जितनी सख्त है कि भुसकी 
कल्पनासे ही स्त्री घबरा भुठती है और आुसकी कौदुम्बिक जीवन 
बितानेकी लालसा दब जाती है। जिससे यह भी माछूम होता है कि 
मध्यमवर्गमें पुरपका जीवन कौटुम्बिक विषयोमें जितना स्वार्थी _और 
अविचारी होता है कि जिस कौट्म्विक बोझको वढानेमें वह नेंतृल 
करता है, असके प्रति अपने कतेव्योका वह पूरा पाछव नहीं करता | 
जिसके फलस्वरूप स्त्री जिस भारी बोझके नीचे दब जाती है। 
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विचारने पर मालूम होगा कि ये दोनों वाते सही है। जिसके 
लिओ पुरुषकी तालीममे सुधार करना चाहिये। पुरुष द्वारा कौटुम्विक 
कर्तेव्योका पालन आजसे अधिक करानेकी और अन कर्तंव्योका स्त्री 
पर जो अत्यधिक वोझ आज पडता है अुसे कम करनेकी आवश्यकता 
है। असा हो तो तालीम अथवा स्वनिर्वाहकी शक्तिका अर्थ कौटुम्बिक 
जीवनके प्रति घृणा नहीं होगा।* 


स्त्री-जाग्रतिके फलस्वरूप स्वतत्र अपार्जन करनेकी जिच्छा मध्यम- 
वर्गेमें बहुत प्रवल होती दिखाओ देती है। यह बविच्छा केवल नओऔी 
पीढीकी वालाओमे ही नही, परन्तु प्रौढ़ वयकी स्त्रियोमें भी घर कर 
रही है। 

स्त्रीमे स्वनिर्वाहकी शक्ति होना अंक वात है, और अपनी स्वतत्र 
कमाओका आग्रह रखना दूसरी बात है। पहली वात असे साधन-सम्पन्न 
रखती है, परन्तु अुस साधनका अनिवार्यत अपयोग करना अुसके 
लिओ सदा आवद्यक नहीं होता । जो पुरुष स्त्रीके साथ कुटुम्वका 
भार अठाता है, अस पुरुषकी कमाओमे स्त्रीका हाथ होगा ही। अुसके 
सिवाय आस स्त्रीके लिये जैसा कोओ धधा करना आवश्यक नहीं 
होना चाहिये, जिससे अुसकी अपनी कमाओ अलछूगसे दिखाओ दे। 

परन्तु जिसमें भी दोष स्त्रियोकी तालीमका नही, वल्कि पुरुपोकी 
तालीमका है। 


* कौटुम्बिक जीवनके प्रति घृणा और वैराग्य जिन दोके बीच 
गलतफहमी नही होनी चाहिये । ससारकी झझटो और मभुसीवतोसे 
घबराकर ससारके प्रति अरुचि अआत्पन्न होना वैराग्य नही है; सासारिक 
जीवनसे अधिक अूचे जीवनमे रस मालूम होनेके कारण सासारिक 
जीवनके प्रति अआत्पन्न होनेवाली भुदासीनता वैराग्य है । यह वैराग्य 
कौटुम्बिक जिम्मेदारियोको घृणाकी दृष्टिसे नहीं देखता। परन्तु 
अपना कुटुम्व हो तो ही ये जिम्मेवारिया मैं अुठा सकता हू -- भितने 
सकुचित विचारोका न होनेसे असा मनुप्य अपना घरवार और कुटुम्व 
खडा करनेका प्रयत्त नहीं करता। 
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स्त्रियोमे अैसी जिच्छा प्रबल होती जाती है, यह बताता है कि 
(१) स्त्री-पुरुषका सम्बन्ध जितना हादिक और विद्ववासपूर्ण होना 
चाहिये अुतना नहीं है; और (२) अुसमे पुरुषका जीवन अधिक 
स्वार्थी और क्ृतघ्नतापूर्ण है, जैसी स्त्रीकों प्रतीति होती जाती है। 


आज नीचेकी भावनाये स्त्री-समाजमे फैलती जा रही है, जिससे 
अनकार नहीं किया जा सकता ' 


“४ हम छमग्न-विडम्बनाके पथ्ष पर कभी हाकी नहीं जायग्री; 
हम गूगी भेडोकी तरह किसीके बताये रास्ते पर कभी नही चलेंगी। 
विवाहके जिस करारसे हमे रोटीके टुकडेसे थोडा भी ज्यादा नहीं 
मिला, अुस अनावश्यक करारमे हम कभी नहीं वधेगी। हम युगोंसे 
पुरुषोके अधीन रही है, तो भी हमने पुरुषोमे कृतघ्नताके सिवाय और 
कुछ नहीं देखा। हमने अनकी सेवा की और अन्हे प्यार किया, और 
अनकी वहुत सहायता की। परन्तु हाय! पुरुषोने जिन सबको धर्म 
और रूढिका रूप दे दिया और हमें गृलामीकी बेडियोमें जकड 
दिया। * 


कौटुम्बिक और सामाजिक जीवनके लिओ यह स्थिति स्वास्थ्यकी 
सूचक नही है। परन्तु अिस स्थितिको सुधारनेका अपाय केवल स्ट्रियोमें 
“ सुसस्कार ' डालना और सीता, सावित्री जैसी महान सतियोके स्वार्थ 
त्यागी जीवनोकों आदशके रूपमें अुनके समक्ष रखना नही है। पुरुषको 
सत्रीका विश्वास प्राप्त करनेके लिभ्रे अपना जीवन सुधारना ही होगा 
और जब तक दोनोके बीच हादिक सम्बन्ध स्थापित न हो तब तक 
अिस प्रइनका अऔैसा निवटारा करना होगा जिससे स्त्रीको सन्‍्तोष हो। 


यह निवटारा कुछ हृद तक नीचे बताये गये ढंगसे हो सकता है 
१९. जो स्त्री कौटुम्बिक सुविधाके लिखे स्वतत्र आजीविका 
कमानेका परिश्रम न कर सके, अुसका कौटुम्विक आयके अमुक भाग पर 


# गुजरातीके “पा” मासिकमे प्रकाशित ओक अग्रेजी कविताके 
गुजराती अनुवादका हिन्दी रूपान्तर। 
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अधिकार स्वीकार करना चाहिये, और अमुक प्रसगोमें वह भाग असे 
अलगसे मिल सकना चाहिये। भिसकी व्यवस्था “पललेकी रकम '* की 
तरह विवाह होनेसे पहले करारके द्वारा हो सकती है। मैसी व्यवस्था 
आग्रहपूर्वक करवानेके लिखे स्त्रीकों सिखाना चाहिये। 

जिस सुझावके खिलाफ कोंओ यह आपत्ति अठा सकते हैं कि 
हिन्दू धर्मकी विवाहकी आध्यात्मिक भावनामें अैसे आथिक विपयको 
मिला देनेसे वह आदशें नीचे गिर जायगा। अभी तक तो केवल 
पुरुष ही लाभ-हानिका विचार करनेवाला बना है, अब स्त्रीमे भी 
यह वृत्ति पैदा करके अुसे आदर्शसे नीचे गिराना अुचित नहीं है। 

परन्तु यह टीका ठीक नही है। जैसे ब्रिटिश सरकार हमसे 
कहे कि हमारी सज्जनता पर विश्वास रखो और लाभ-हानिका विचार 
करना छोड दो, तो अुनके आज तकके वरतावके कारण आअनकी बात 
पर हमारी श्रद्धा नही जमेगी, वैसे ही पुरुषकी सज्जनता पर विश्वास 
रखनेको स्त्रीसे कहा जाय तो जिसः वात पर असकी श्रद्धा नहीं 
वैठेगी, और अभिसमें दभकी गधघ आती है। 

जिसके अलावा, यदि हिन्दू विवाहकी आध्यात्मिक भावना कन्या- 
विक्रय, वर-विक्रय और “पल्‍लेकी रकम ' के करारोमे बाघक नही होती, 
तो अपरकी व्यवस्था करनेमें कोओ विशेष नीचा करार किया जाता 
है यह नही कहा जा सकता। “पल्लेकी प्रथा के पीछे जो हेतु है, 
वही जिस व्यवस्थाके पीछे भी है। 

अँसी व्यवस्था आध्यात्मिक भावनाके मार्गमे नहीं आती। यदि 
परिवारमें अकता और हादिक सम्बन्ध बढे तो यह केवल कागज 
पर ही लिखी रहेगी। यदि हादिक सम्बन्ध न बढ़े तो जिस व्यवस्थाके 
रहनेसे स्त्रीके साथ अन्याय नहीं होगा और भुसे पुव्षकी दया पर 
नही जीना पडेगा । 


“ विवाहसे सम्बन्ध रखनेवाली गुजरातकी ओक प्रथा, जिसके 
अनुसार वरकी ओरसे वधूको स्त्री-धन दिया जाता है। बिसे वह 
सकटके समय खर्चे कर सकती हैं। 
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यदि स्त्रीके लिये कितनी सुविधा हो सके, तो कुट॒म्वके बोझकी 
कल्पनामात्रसे आज अुसे जो घबराहट होती है वह घबराहट कम ही 
जायगी, पुरुषको भी गृह-व्यवस्थामें अधिक सहयोग देना पड़ेगा, अविचार- 
पूर्ण कुटुम्बन्वृत्ति पर संयम रखना पडेगा और संयुवत कुटुम्वके लिके 
आज सामान्यत स्त्रीमे जो अरुचि पाओजी जाती है अुसका भी भेक 
कारण कम होगा। अिस प्रकार स्वाधीनताके विश्वासवाली स्त्री हीं 
यह कह सकेगी . 

“अब तो नवयुवकों पर हमारी दृष्टि छगी हुओ है। हम 
दोनो कबेसे कधा मिलाकर साथ खडे रहेगे। यदि वे हमे गुलामीसे 
मुक्त कर दें तो हम अुनका अनोखा साथ देंगी । हम अआुनके साथ 
रहकर समाजकी सहायता करेगी, अुसकी सेवा करेगी और अुस पर 
स्नेह वरसायेगी । जिसे हम अपने जीवनका ब्रत बना लेंगी और 
अपना धर्म मानकर अुसका पालन करेगी। * 

अब हम मध्यमवर्गकी स्त्रियोके कुछ विशेष प्रइनोका विचार 
करे । 

में कभी-कभी विनोंदर्में कहता हूं कि मर्यादीए वैष्णवके 
जाचार अत्यन्त बुद्ध तो अवश्य होते हैं, परन्तु वह वर्म गरीवको 
नही पुसायेगा। भेक ही जोड़ कपडोसे जिसका जीवन बीत रहा हो, 
वह दिनमें पांच वार स्नान करनतेका घ॒र्मं कैसे पाल सकता है” वह 
भगवान्‌को मिश्री और दूबका भोग कैसे छगा सकता है” स्वान ते 
कर सकते पर दूधकी ही पूड़ी खानेका धर्म वह कैसे निभा सकता 
है? जिसे आठ घटे मजदूरी करनेके लिमे जाना पड़ता है, वह पाच- 
पांच मिनट पर हाथ धोनेका और आधघ घंटे तक नहानेका आचार कैसे 
पाल सकता है? परन्तु जिसके घरमें नौकर-चाकर हो, पैसा हो, 


* अपरोक्‍त अंग्रेजी कविताके_ अंतिम पदके गुजराती अनुवादका 
हिन्दी रूपान्तर। 

+ आचरणकी शास्त्र, परम्परा आदि हारा निर्वारित मर्यादाकी 
पालन करनेवाला | 
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जिसे समयका सदुपयोग करते न आता हो और दुरुपयोग करनेकी 
अिच्छा न हो, अुसे केवल दिन बितानेके लिझे “मर्यादी” वन जाना 
चाहिये। जितना ही नही, वल्कि आधुनिक जन्तुशास्त्रका आश्रय लेकर 
प्राचीन मर्यादी  धर्ममें काफी वृद्धि भी करनी चाहिये। 

परन्तु यदि आम वर्गेके छोग “मर्यादी” वेष्णवकी कठी वावें 
तो वे आफत ही मोल लेगे। 

मध्यमवर्गकी कुछ जैसी ही जान-वूझकर आफत मोल 
लेनेवालोकी-सी स्थिति है। यह वर्ग अेंग्लो-बिण्डियनो जैसा है। 
ओस्लो-अिण्डियन अग्रेज बनना चाहते है, परन्तु अग्रेज अन्हे स्वीकार नही 
करते, और भारतीयोको स्वय अआनन्‍्होने छोड दिया हे। अुसी तरह 
मध्यमवर्गका अर्थ है धनिकोके धर्मका अनुकरण करनेके प्रयत्नमे लगा 
हुआ आम वर्गका अलूग पडा हुआ भाग। 

जिस प्रकार “मर्यादी” धर्म श्रीमानोंको ही पुसा सकता है, आुसी 
प्रकार कुलीनताके कुछ खयाल पैसेदारोको ही पुसा सकते है। ससारके 
सारे देशोमे अमीर या राजाकी विधवाकों पुनविवाह करना अकुलीनता 
लगता हे, क्योकि विधवा रहनेसे अुसे पैसा, प्रतिप्ठा और कुछीनताका 
यश तीनो मिलते हैं और जिन तीनके आधार पर वह पतिका वियोग 
सह॒ सकती है। विधवा-विवाहके अभाव जो चिन्ता मधव्यमवर्गेको 
रहती है, वह श्रीमान वर्गको नहीं रहती। 

मध्यमवर्ग श्रीमान लोगोके धर्मका अनुकरण करनेमे “लवबेके 
साथ जो बौना घाये, मरे नहीं तो मादा हो जाये की स्थितिमें 
आ पडा है। कुछ छोग ज्ञायद यह मानते हो कि आजका मध्यम- 
वर्ग असे घनिक वर्गका वशज है, जिसकी आथिक दद्ा बिगड़ गझी 
है। परन्तु फिर भी मानव-प्रजाके वडे भागका साथ छोडनर अत्बन्त 
छोटेसे वर्गके धर्म स्वीकारनेमें और अुनसे चिपटे रहनेमें असने 
बुद्धिमानीका काम नहीं किया। 

श्रीमत स्त्रीको खुले वाजारमें निकलना, शरीर-शअ्रमके काम 
करना, बोझ अठाना, खेतमें काम करने जाना आदि हीनताकी बात 
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लगे यह स्वाभाविक है। यह सब न करना असे पुसा सकता है। 
अैसा न करतेसे वह अपने धनका आअपभोग कर सकती है, दूसरोको 
आश्रय दे सकती है और अन पर अपनी सत्ता भी चला सकती हैं। 
जैसे जीवनको अपना आदर्श स्वीकार करनेसे मध्यमवर्गकी स्त्रीकों पैसे- 
टके और बरीर-सम्पत्तिकी दृष्टिसे अधिक हानि आुठानी पडी है और 
बदलेमे छाम अधिक नहीं हुआ है। वाहर निकलनेके लिओे सवारी 
मिल नहीं सकती और काम किये बिना छुटकारा नहीं है, जिसलिये 
अुसके नसीवम घरमे घुसे रहता और दरवाजा वन्द करके जितने 
काम किये जा सके अ॒तने ही करना लिखा हुआ है। 


अब वह घरसे वाहर तो निकल सकती हैं, परन्तु वैठकर किये 
जानेवाले काम करनेकी ही हिम्मत दिखा सकती है। लेकिन जैसे 
कामोसे अधिक लोगोका पोषण नहीं हो सकता। 

मध्यमवर्गके स्त्री-पुरुप दोनोके प्रइनोके पीछे वस्तुस्थिति यह 
है। अत अनके श्रइ्नोका विचार अैसे ही ढगसे होना चाहिये कि वे 
जिस स्थितिसे वाहर निकल सके। अर्थात्‌ 


२० पुनविवाह न करनेवाली स्त्री पुनविवाह करनेवाली त्रीसै 
अधिक कुलीनता दिखाती है, यह खयाल मनसे निकाल देना चाहिये। 


और, 


२१ खेतके, जगलके और अन्य परिश्रमके धन्धोमे मध्यमवर्गकी 
स्त्री धीरे-धीरे अभ्यस्त होकर जुड सके, जिस तरह अुसकी तालीमका 
प्रबन्ध करना चाहिये। 

यदि ये विचार ठीक हो तो कहा जा सकता है कि .- 


२२. वनिता-विश्वाम जैसी सस्थाकी कोओ स्त्री पुनविवाह करे 
तो वह सस्थाके लिये वदनामीकी बात होगी, और जिसलिओ किसी 
स्त्रीकी पुनविवाह करनेकी स्पष्ट जिच्छाकों दवा देनेका प्रयत्व करना 
चाहिये, तथा अपनी वहन या लडकी पुनविवाह करे तो कुलकों 
बद्ठा लगेगा--लिन विचारोको गलत समझना चाहिये। 
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तथा, 

२३ वनिता-विश्राम जैसी सस्थाये शहरके वाहर खेतो और 
जगलोके पास होनी चाहिये, अथवा यो कहा जाय कि खेतों और 
जगलोके पास भी जिन सस्थाओकी शाखाये होनी चाहिये । 


अन्तिम सृूत्रमे विकल्प रखनेंका कारण यह है कि शहरोमें 
स्थित जैसी सस्थाओकी अपयोगिता होते हुओ भी, यदि गावोमें बआुनकी 
शाखायें न हो तो वे पग जैसी रहेगी, और मव्यमवर्गके प्रध्न हल 
करनेमे असमर्थ रहेगी। 

अब में शहरो और गावो दोनोमे शाखायें रखनेवाली अैसी 
सस्थाओके कार्यक्षेत्रके वारेमें अपने विचार बताआूगा। 


२४ असी सस्थाकी प्रवृत्तियोके दो विभाग होगे सामान्य 
और विशिष्ट । 


सामान्य प्रवृत्तियां 


१ गृह-अुद्योगय कताओ, पिंजाओ, सिलाओ, गुथाओ आदि! 
२ गृहकर्म रसोओ-पानी, कछाओ, धुलाओ आदि। 
३. गृह-मण्डन और स्वच्छता । 


विशेष प्रवृत्तियां 

१ वाल-सयोपन गौर कुमार-कुमारी छात्रालय। 

२ बाल-मन्दिर और कुमार-मन्दिर। 

३ स्त्रिपो और बालकोका शुश्रूषालय | 

४ गोपालन। 

५, वुताओ, छप्राओ आदि अुद्योग। 

६ सामाजिक सार्वजनिक जीवनकी प्रवृत्तिया। 

२५ सामान्य प्रवृत्तियोमे हर स्त्री प्रत्येक कार्यमें अपने हिस्से 
आनेवारा काम नियमित रूपसे करे। विद्येप प्रवृत्तियोमें जिसे जिस 
प्रवृत्तिके लिआ्रे तालीम देकर तैयार किया गया हो वह जुस प्रवृत्तिको 
सभाले । 
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२६ सामान्यत प्रत्येक स्त्री पर अक-दो बालकोके पालन- 
पोषणकी जिम्मेदारी रहे, और जिसके लिगे असे प्रोत्साहन दिया जाय। 


सामाजिक सार्वेजनिक जीवनकी प्रवृत्तियोमे भाग लेनेका अआत्साह 
रखनेवाली स्त्रियोमे सामान्य प्रवृत्तियोमे बताये गये गृहका्योके लिओे 
तथा वाल-सगोपनके लिओे अरुचि होती है। मेरी दृपष्टिसे यह वृत्ति 
पोषण करने लायक नही है। 


साधारणत असी स्त्रियोंके लिभे कायम की गओ विशेष 
सस्थाओंमे भी बच्चेवाली विधवाओकों शायद ही स्थान मिलता है। 
मेरी रायसे यदि २६वें सूत्रमें बताया हुआ विचार ठीक हो तो ' 


२७ वच्चेवाली विधवाकों -- यदि वह और तरहसे योग्य हो -- 
जरूर सस्थामें रखता चाहिये। वह अधिक स्थिरतासे कामसे लगी 
रहेगी और मातृभावका अच्छा या बुरा आअदाहरण पेश करेगी। दूसरी 
दृष्टिसि भी बालक-रहित विधवाकी अपेक्षा छोटे वालकोवाली निराधार 
विधवा अधिक दयापात्र है। असकी जातिमे पुनर्विवाह हो सके तो 
भी जैसी विघवाके लिखे वह द्वार खुला नहीं रहता, क्योंकि 
बालकोकों पाल-पोसकर बडे करनेकी जिम्मेदारी अुसके सिर होती है। 


अब अपर मैने जो विश्येप प्रवृत्तिया बताओ है, अनका समर्थन 
करनेवाले कारण यहा दे दू। 


बाल-संगोपल -- मुझे लूगता है कि स्त्रीमें रहे स्वाभाविक मांदू- 
भावके कारण बार-सगोपन स्त्रीका विशेष कार्य है। जन्मसे ही भुसम 
जिस कार्यके लिखे आत्साह और अुमग होती है। यह कार्य अुसकी 
अनेक कोमल वृत्तियोका विकास करता है, अससे स्वार्थत्याग कराता हैं 
ओर असे सन्‍्तोप देता है। कोओ कहेगे कि यह ठीक है, परन्तु अपना 
वालक हो तो ही स्त्रीमें जैसा भाव पैदा होता है, दूसरेके वालकोंके 
लिओ स्त्रियोमे जैसा भाव नही पैदा हो सकता । मुझे लूगता है कि यह 
कथन सही नही है । यदि सस्थाका यह नियम हो कि प्रत्येक स्त्रीकी 
भेक या दो बारूकोका संगोपन करना ही चाहिये, वो अपनेको 
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गये बालकके प्रति अुसमे ममता पैदा होगी और वढेगी। मेरा यह 
कथन गरूत भी हो सकता है, परन्तु मेरी यह मान्यता है कि बाल- 
सगोपनकी जिम्मेदारीके कारण सामान्यत स्त्रीको जिसमे अपने जीवनकी 
अपयोगिता महसूस होगी और स्थिरतासे काम करनेकी आदत 
पडेंगी। अैसे बालक मिल जायेगे, जिसमे शका नही है। जिस तरह 
छोटे बच्चोसे लेकर कुमारो और कुमारियोंके छात्राकूय स्त्रियों द्वारा 
चलवाये जा सकते है। 


प्रायसिक तालीम --- भारतकी प्राथमिक तालीमका विचार करते 
हुओ मुझे लगा है कि हमारे गरीब देशमे यह प्रइन ओेक ही ढगसे 
शीघ्र और कम खेमे हल हो सकता है। वह है मातामे प्राथमिक तालीम 
देनेकी शक्ति आत्पन्न करना। लडको और लरूडकियोकी कुमार-मन्दिर 
तककी तालीमके लिये सस्थाकी स्त्रियोको तैयार करना हो, तो भी 
सस्थाके आश्रयमे वील-मन्दिर या कुमार-मन्दिर चलने चाहिये। 

शश्षूबालय -- शुश्रूपाका कार्य वाल-सगोपन जैसा ही है। ओर 
जिसके लिओ भी स्त्री पुरुपसे अधिक योग्य है। परन्तु अिसके साथ में 
यह भी मानता हू कि स्त्रियोके लिओे धन्धेके नाते नर्संका काम करना 
कुल मिलाकर अनुचित है भर सेवा-शुश्रूपाके लिओभे स्त्रियोफा ही 
होना आवश्यक नहीं है। अस कारणसे पुरुषोके अस्पताछोमे शुश्नूपा 
करनेवाले पुरुष हो यह ज्यादा वाछनीय है। अत असी सस्थाके 
साथ यदि स्त्रियों और वालकोका शुश्रूपालय हो तो वह भेक अपयोगी 
विभाग होगा और अससे स्त्रियोकों भुचित तालीम भी मिलेगी । 
सस्थाकी स्त्रियोको नर्सके घन्धेके लिझे तैयार करना से ठीक नहीं 
समझता, परन्तु जिस तरह तैयार हुओ स्त्रिया चाहे तो बाहर जाकर 
नर्सका धन्‍्धा कर सकती हैं । 

गोपालन --- यह भी वाल-सगोपन जैसा ही काम है | मनृप्यक्ा 
बात्सल्य अपने वालकमसे दूसरे नम्बर पर अपने ढोरोंके लिये होता हे। 
आम वर्गमें यह घन्वा स्त्रियोंकी मेहनतसे ही चलता है, जौर जिसके 
लिओ बाज काफी अवकाशथ है। 
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बुनाओ और छपाओके अआुद्योगके लिये भी आज अवकाश है। 
ये धन्धे स्त्रिया अच्छी तरह कर सकती है और अनसे अपना निर्वाह 
भी चला सकती है। ये घन्धे न तो कडी मेहनतके है और न 
विलकुल बैठकके ही है। 

सब कोओ यह आशा रखते है कि असी सस्थाओसे सार्वजनिक 
जीवनमे भाग लेनेवाली और जनसेवाके लिओ अपना जीवन अर्पण 
करनेवाली स्त्रिया निकले। समाजके कठिन और अधिक बलिदान 
चाहनेवाले कार्योमे जिन स्त्रियोका नेतृत्व होना चाहिये, और 
जिसके लिओ सस्थामे पूरी अनुकूछता और तालीमकी व्यवस्था होनी 
चाहिये । 


क्षितना वनिता-विश्वाम जैसी स्त्रियोकी विशेष प्रकारकी सस्थाओके 
लिओ। ये सस्थाये भले निराश्रित बनी हुओ स्त्रियोके लिभे खोली 
गओ_ हो, परन्तु वे केवल रोटी और रहनेका आश्रय देनेवाली संस्थायें 
नही होनी चाहिये। अनमे रहनेवाली स्त्रियोमे जितनी शक्ति आनी 
चाहिये, जिससे ओन्‍्हे अपने जीवनकी अपयोगिता महसूस हो, समाज 
आअनकी अपयोगिताको समझे और मौका आने पर सस्थासे स्वतत्र 
रहकर वे अपना जीवन-निर्वाह कर सके। असी शक्ति भुनर्मे पैदा हुआ 
है या नही, अिसकी ओक कसौटी यह मानती जायगी-- किसी स्त्रीकों 
सस्थामें तीन्र असन्तोप रहता हो, अथवा किसी विषयमें सैद्धान्तिक 
मतभेद मालूम होता हो, तो भी वह यदि अपनी सस्थाकों छोडनेका 
साहस न कर सके तो यह कहनेमे कोओ हर्ज नहीं कि आसमे भैसी 
जक्ति नही आओ है। 


सचालकोको जैसी शक्ति आत्पन्न करनेका सदा ध्यान रखना 
चाहिये । यह शक्ति केवल जीवन-निर्वाहके लिझे अपयोगी कोओ धर्सा 
जाननेसे या सामान्य तालीम लेनेसे आती है जिस मान्यतामें भी 
थोडी भूल है; और जिन दो चीजोका कोओ महत्व ही नहीं हैं भिसं 
सान्‍्यतामे भी थोडी भूल है। सच पूछा जाय तो मनुष्यको स्वावलम्बी 
वनानेमे चरित्रकी दृढ़ताका सबसे बडा हाथ है। फिर भी निवर्हिके जन 
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आअपयोगी धन्धेका ज्ञान तथा सामान्य तालीम जिसमे काफी सहायक 
होते हैं। चरित्रकी दृढताके अभावमे धन्वेका शिक्षण और सामान्य 
तालीम भी आत्म-विश्वास अत्पन्न करनेमे समर्थ होते है, अैसा विग्वास- 
पृरत्रंक नही कहा जा सकता। 

यहा चरित्रका अर्थ केवल बुद्द, अकछकित जीवन या शीछ नहीं 
है। मनुष्यमे आत्म-विश्वास अआत्पन्न करनेमे चरित्रके अनेक अग कारणभूत 
होते है। जिस विश्वासके कारण असे जिस बातका बहुत भय नहीं 
लगता कि मेरा क्‍या होगा। असे असा विश्वास रहता हे कि में अपनी 
समस्‍यायें स्वयं हल कर लूगा अथवा ओशब्वर मुझे अवश्य सभालेगा। 
चरित्रके ये अग है शुद्द गील, भीश्वर-श्रद्धा, अत्साह, (वीर्य), लगन, 
परिश्रमी स्वभाव, साहसी स्वभाव, सन्‍्तोपी स्वभाव, सहनगीलता, 
हिलमिल कर रहनेकी कुशलता, परोपकार, निडरता आदि। अिनमे से 
अकाघ अगका भी अतिशय विकास हुआ हो तो मनुप्यको पेटकी 
चिन्ता कम होती है। परन्तु किसी अगकी अतिगयता न हो, दो-तीन 
अगोका ही अच्छा विकास हो गया हो, तो भी अुसे जीवनमे निष्फल 
होनेका अवसर नहीं आता। जिसके साथ यदि किसी धन्वेका शिक्षण 
और किसी विषयमे प्रवीणता हो, तो अुसे लगभग पूर्ण आत्म-विश्वास 
रहता है। परन्तु केवल धन्धेकी या विद्याकी तालीमसे आत्म-विग्वास 
नहीं आता। जिसलिओ मनुष्यके स्वभावमें असे अक-दो गुगोका विकास 
बहुत महत्त्वपूर्ण है। 

२८ प्रत्येक मनुष्यमे चरित्रके आत्म-विश्वास पैदा दारनेवाले 
अगोमे से अक-दो गृुगोका वीज तो होता ही है। जिस बीजकों वोज 
कर अआअसका पोषण करना तालीमका काम है। 

सस्थाये चलानेसे और खास करके स्त्रियोकी ससस्‍्ताये चरानेंगे 
वडीसे बडी कठिनाओ आपसके झगडोके कारण पैदा होती हैं। रनी- 
जातिके विपयमे अनादर होनेके कारण नहीं, परन्तु ओके दू पद 
सत्यके रूपमें ही में झहता हु कि भारतकी रित्रयोने स्वजाति-पमजुत्व 
अधिक है। दूसरे देशोके विपयमे मुझे ज्ञान नहीं है, धिसलिणें ब्रह्म 
में व्यापक भाषाका अुपबोग नहीं करता। जिसका अर्थ जितना ही 
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है कि स्त्रियोके जीवनका निर्माण जिस प्रकार नहीं हुआ कि भुनका 
आपसमे मेल बैठ सके। पुरुषको ही आश्रयदाता मानकर, दासी जैसा 
जीवन हो तो भी, अुसीके साथ मेल रखने और असी पर विश्वास 
रखनेकी अुसे आदत पडी हुओ है। 

जिसका अक परिणाम यह भी आता है कि काम करनेकी अुमग 
और अंत्साह रखनेवाली स्त्रिया जितना पुरुषोका सहयोग खोजती है 
और जितना अत्साह अनसे प्राप्त करती मालूम होती हैँ, अुतना सह- 
योग या अत्साह आओन्हें अपने साथ काम करनेवाली स्त्रियोसे नही 
प्राप्त होता। 

यह सदियोकी परतत्र दशाका परिणाम है और मै मानता हू कि 
धीरे-धीरे स्त्रियोके स्वभावमे से यह चीज निकल जायगी। परन्तु यर्दि 
स्त्रिया जिस ओर ध्यान दे तो वे जिस स्थितिमे से अधिक तेजीसे 
बाहर निकल सकती है। 

जिसके लिओ स्त्री-कार्यकर्ताओको मैं कुछ स्थूछ नियम बता देता 
हू। यह न माना जाय कि जिनसे सदा ही सफलता मिलेगी, परन्तु 
कलह या ओष्याके कुछ कारण कम हो सकते हैं। 


(क) यदि आप स्त्री-कार्यकर्ता हो और आपको अपने कार्यके 
संवधमे किसी पुरुष-कार्यकर्ताके साथ सहयोग, सलाह-मशविरा वर्गरा 
करना पडे, तो आप अैसा व्यवहार न करे मानो आप अुस पुरुषसे 
ही परिचित है, परन्तु यथासभव प्रयत्न करके अआुसकी पत्नीसे भी मिल 
और असके जरिये पुरुषकी सहायता प्राप्त करनेका प्रयत्न करे। यर्दि 
वह स्त्री केवल असस्कारी और झकाशील हो तो असे सस्कारी बनाना 
और असका विश्वास सम्पादन करना आपका ओक काम है यर्दि 
वह जैसी न हो तो आपको असका थोडा सहयोग मिलेगा और आपका 
विरोध तो वह हरगिज नहीं करेगी। परन्तु यदि अुसकी अवगणना 
करके आप पुरुषसे मिलेगी तो आप स्वजाति-झत्र॒ुत्वकों बढायेंगी। 

(ख) पुरुष-कार्यकर्ताओमे यशकी, महत्ताकी या अँसी दूसरी 
अभिलाषाये नही होती, केवल स्त्रियोमें ही होती है, जैसा मानकर 
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आपके साथ या आपके जैसा काम करनेवाली दूसरी स्त्रियोके लि 
मनमे अनादरका भाव न रखे। मनुष्यमात्रमे कुछ गुण और कुछ दोप 
होते ही हैं। किसी पुरुष या स्त्रीके हाथो कोओ आुपयोगी काम होता 
हो और अुसके साथ असकी यजकी अभिलापा भी पूरी होती हो, तो 
अुसमे आपका क्या विगडता है” अककी प्रशसाका अर्प दूसरेकी 
निन्‍्दा अथवा अनादर मानकर व्यर्थ ही ओर्ष्या करनेसे कोओ लाभ 
नही होता। दुनियामें यशकी मात्रा अतनी अधिक है कि अंकको 
यश प्राप्त होनेसे दूसरेको यशसे वचित रहना पडेगा, असा भय रखनेकी 
आवश्यकता नही। जिस प्रकार कोओ स्त्री अपनी पुत्री या छोटी बहनके 
आगे बढने, होशियार बनने या यश्ञ प्राप्त करनेके कारण अुदसे ओर््पा 
नही करती बल्कि खुश होती है, असी प्रकार दूसरी स्त्रियोकी असी 
स्थिति देखकर आप खुश हो। अुसकी होशियारी झ्यूठी ही है, भुसे 
मिलनेवाला यश सर्वथा अनुचित ही है, जैसा खयाल न रखे। कभी-कभी 
जैसा भी हो सकता है, परन्तु यदि वह बिलकुल खोटा सिक्का होगी 
तो लम्बे समय तक टिक नही सकेगी, असा समझकर अससे आओर्ष्या 
न करे, और न अंसकी प्रतिष्ठा कम हो जाने पर प्रसन्न हो। 

(ग) ओक सस्थामें काम करनेवाली या रहनेवाली स्त्रियोके धीच 
आध्यात्मिक दृष्टिसि सगी वहनो जैसा सम्बन्ध वढानेका प्रयत्न करे। 
असे अ्रातृभाव या भगिनी-भावके विना कोओ सस्था अूची नहीं अुठ 
सकती । 

अब शालाओ द्वारा दी जाती स्त्रियोंकी तालीमसे सम्बन्ध 
रखनेवाली कुछ वातोकी चर्चा करे। 

श्रीमती शारदावहनका यह कथन पूरी तरह सही है कि “ आाजकी 
गैर-जिम्मेदार तालीम स्त्रियोके लि्रे बिलकुल ठीक नहीं है, भियल्तिये 
अुनकी तालीमका कोओ नया मार्ग खोजना चाहियें।” सच पृष्या 
जाय तो पुर्पोके लिये भी वह आृतनी ही अनुचित है, परन्तु यह 
विपय आज अप्रासगिक हे। 

सुतारका अपढ लडका वचपनसे ही यह जानता है कि अरे 
अपने जीवनमे क्‍या करना है। और यह जाननेके कारण अहइय- 
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पूर्वक लकडीके टुकडो और पिताके औजारोके साथ ही वह खेलता है। 
परन्तु अुसका पढा-लछिखा लडका जैसे-जैसे अधिक पढता जाता है, 
वैसे-वैसे अुसकी यह सूझ कम होती जाती है कि असे जीवनमें क्या 
करना है। और शालामे असे जो-जो विषय पढाये जाते है, अनके 
प्रयोजनके विपयमें वह अधिकाधिक अनजान बनता जाता है। बहुत कम 
लडके या लडकिया यह जानती है कि वे अमुक विषय (परीक्षाके 
सिवाय) किस प्रयोजनसे सीखती है और अन विपयोको जानकर वे 
क्या करेगी। जअिसीका नाम है गैर-जिम्मेदार तालीम। 

परन्तु अिस गैर-जिम्मेदारीका कारण शालाये ही है। सामान्य 
शिक्षणकी गालागे --- थार्टट कालेज तक की -- गैरजिम्मेद्यरीकी 
भावनाका पोषण कर सके और छहूगभग २०-२१ वर्पकी अम्र तक 
विद्याथियोकों जैसी शालाओमे ही रहना पडें, तो वे विद्यार्थियोर्में 
जीवनके वडे भागमे गैर-जिम्मेदार बने रहनेकी ही आदत डालेंगी। 
असी गालाये आम जनता और गरीब मध्यमवर्गके लिओे अत्यन्त 
विघातक हैं। 

गाधथीजीको यह अलाहना दिया जाता था कि वे सत्याग्रह्मश्रम 
तथा गजरात विद्यापीठकी राप्ट्रीय गालाओमे वस्त्रसे सम्बन्ध रखते 
वाले धन्धोको छोडकर दूसरे कोओ धन्धे सिखानेकी व्यवस्था नहीं 
करते । शिक्षाश्ञास्त्री कहते थे कि विद्याथियोकों बनकर वनाना है थी 
चित्रकार, अिसका निर्णय आप न करे। आप तो अनके सामने सारे 
साधन रख दे और अन्हें पसद कर लेने ढे। गाधीजी कहते थे, सारे 
बन्वोकी शजिक्षा देना मुझे महगा पड जायगा। मेरे यहा अभी ५९ 
लडके आते है, परन्तु मेरी दृष्टि तो देशके करोडो लडके लडकियों 
पर है। अुतमे से ओक विजलीका जिजीनियर, दूसरा यत्रोका भिंजीनिय:, 
तीसरा निर्माण-कलाका अिजीनियर, चौया रसायनशास्त्री, पांचों 
डॉक्टर, छठा गायक, सातवा चित्रकर और आठवा अभिनेता वनना 
चाहे, तो जिन सबके लिओरे अछग-अछग साधन ओकत्र करते करते * 
थक जाओआूगा। जिसलिओे मैने जैसा बनवा चुन लिया है; जो 
अधिक विद्याथियोकों सिखाया जा सके! और मैं विद्याथियोंके 
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माता-पिता तथा विद्यार्थियोसे कहता हू कि जिन्हे वस्त्रसे सम्बन्ध रखने- 
वालो किसी भी विद्यामे प्रवीणता प्राप्त करते हुओ दूसरा सामान्य 
शिक्षण लेना हो वे ही मेरी शाल्ममें आयें। 


जिस बारेमें गाधीजीका जितना दृढ आग्रह है कि जब आश्रमके 
कुछ विद्यार्थी विज्ञानकी पुस्तक देखकर अपने प्रयत्तसे विजलीके सावन 
जुटाने और टेलीफोन वगेरा खडा करने लगे तो गाधीजीने अन्‍्हे 
रोक दिया। अुस समय मुझे यह अच्छा नहीं लगा था। मैने कहा 
था, हम तो यह विपय सिखाते नही, परन्तु यदि विद्यार्थी अपने-आप 
सीखते है तो हम अन्हे क्यो रोकें? गाधीजीने कहा, आप समझते 
नही, जिससे तो आश्रमका खात्मा हो जायगा। आश्रममें रहकर 
जिन विद्याथियोको यदि में विजलीके साधन जिकट्ठ करने द्‌, तो 
दूसरोको दूसरे प्रकारके साधन क्यो न जिकट्ठे करने दू? मुझे जिनके 
कामसे कोओ द्वंप नहीं है, परन्तु वह आश्रममे शोभा नहीं देता। 
आश्रममें तो में यही चाहूगा कि जिनकी यत्रज्ञास्त्रकी बुद्धिका अपयोग 
वस्त्रविद्याके सम्बन्धमे ही हो। परन्तु वे अिससे बिलकुल भिन्न विपय 
पसन्द करते हो, तो भले वे वाहर जाकर अन्यत्र अपनी गक्तिका विकास 
करे। वहा जायगे तो भी में आन्हे आजीर्वाद ही दूगा और कुछ कर 
दिखायेंगे तब आअनकी प्रशसा भी करूगा। परन्तु आश्रम तो केवल 
वस्त्रके पुनरुद्धारके लिओ ही है, अत असके साथ सम्बन्ध न रखने- 
वाले कार्यके लिझे यहा स्थान नहीं हो सकता। गाधीजीकी यह बात 
भेरी समझमें आ गयी है। 


२९ में मानता ह कि धन्वेकी शिक्षाका आरभ वचपनसे ही होना 
चाहिये, और प्रत्येक कुमार-मन्दिर या कुमारी-मन्दिरको ओक-दो घन्धे 
ही सिखानेकी जिम्मेदारी लेकर ओन्हे सीखनेकी जिच्छा रखनेवालोकों 
ही पढनेके लिओे बुलाना चाहिये, जिससे वालक छोटी अुम्नसे ही 
समझने लगे कि हमें यह धन्चा करना है। आन धन्वोके साथ दूसरी 
तालीम भी होनी चाहिये और अैसे अन्य विययो्में सुन धन्वोंके 
पोषक तत्त्व काफी मात्रार्में होने चाहिये। 


ता-१७ 
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अिसी तरह मध्यमवर्गकी लडकियोकी शभालाये भी जिस' बातको 
दृष्टिमि रखकर कि आस वर्गकी ८० या ९० प्रतिशत लडकियोको 
आगे कँसा जीवन बिताना पडेंगा, तालीमके प्रत्येक विषयका विचार 
करे तथा अनके लिओ अपयोगी व्यावहारिक शिक्षणका ही प्रवध करे, 
तो आन पर गैर-जिम्मेदारीका आक्षेप न रहे। 


अिस दृष्टिसि विचार करने पर कहा जा सकता है कि ८०-९० 
प्रतिशत लडकिया बडी होकर विवाह करेगी और मातायें बरनेंगी। 
रसोभी बनाना, कातना, पीजना, सीना, घरका हिसाव रखना, छोटे 
बच्चोको थोडा-बहुत पढाना और अच्छी आदते डालना, अऑन्हे धर्म और 
भक्तिके सस्कार देना, घरको साफ-सुथरा, सुघड और व्यवस्थित रखना, 
बीमारोकी सेवा-शुश्रृूषा करना, प्रसूति करना और कराना आदि 
काम तो वे करेगी ही। जिसके अछावा, हम यह आशा रखेंगे 
कि वे समाजोपयोगी कोओ जैसा काम भी सीखेगी, जो अुनकी आशिक 
स्थिति ठीक हो और वे पारिश्रमिक लिये बिना करे तो भी समाजके 
कामका हो और थोडा पारिश्रामिक लेकर करें तो भी कामका हो, 
जो आअनके घरमे भी अुपयोगी हो और शायद अुनके पतिके धत्वेमे 
भी अपयोगी हो। जैसे विषयोमे सामान्यत नीचेके विषय आपयोगी 
माने जा सकते है शुद्ध भाषाज्ञान, सुन्दर हस्ताक्षर, वीमारोकी सेवा- 
शुश्रूषा और प्राथमिक तथा घरेलू भुपचार, घरमे किये जा सकतेवाले 
व्यायाम और प्राथमिक तालीम देनेकी योग्यता। जिसमे थोडा श्राथ- 
मिक, गरीवबोकों पुसानेवाछा और बिना खर्चके परिवारकों आनन्द दें 
सके असा कलाज्ञान तथा दृष्टिको विशाल बनाये और अवलोकन 
शक्तिको बढाये जिस ढगसे दिया जानेवाला भूगोल, जितिहास और 
विज्ञानका शिक्षण जोड दें, तो कहा जायगा कि मध्यमवर्गकी 
सामान्य तालीम पूरी हो गओआ। अितनेसे मध्यम वर्गकी अधिकतर 
बालाओकी तालीम भी पूरी हुओ कही जायगी। 


यदि जिस दृष्टिसे और जिस ढगसे भलीमाति शिक्षा दी जाय, 
तो कंदम-कदम पर मालूम पडेगा कि लड़की शालामें जो कुछ सीखकर 
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जाती है वह घरके लिओ अआपयोगी है, और घरमें माता-पिताको जिस 
बातका भी पता चल जायगा कि लडकी पर जगालाका क्‍या प्रभाव 
पड रहा है। आज तो झ्ाकछलामे पढतेवाली लडकी घरमें बोझ वन 
जाती है, और घरमें यदि माता-पिताका हृव्य न हो तो दूसरे पालक 
यह बोझ अआठानेके लिये जञायद ही तैयार होते हैं। 

जिसके पदचात्‌ अच्च तालीम प्राप्त करनेकी जिच्छा रखनेवाली 
लडकियोके लिओे मेरे विचारसे तालीमका वही स्वरूप होना चाहिये, 
जो मेने अपर वनिता-विश्वाम जैसी सस्थाओके लिओ पेश किया है । 
जिन्हे डॉक्टरी, वकालत, साहित्य, विज्ञान आदि विपयोगमे ही पारगत 
होना है, वे लड़कोके लिये चलनेवाले महाविद्यालयोमें पढें तो असमें 
मुझे कोओ दोप नहीं मालूम होता। जैसी तालीम लेनेवाली स्त्रिया 
कुछ प्रतिशत ही होगी, अत आनसे समाजको कोओ नुकसान नही होगा। 
परन्तु दूसरोका अनुकरण करके अथवा असी ताछीम मूल्यवान या 
आदरकी पात्र हैं असा सोचकर लडकिया या अनके माता-पिता अुसके 
प्रति अधिक मोह रखें, तो मुझे लूगता है कि जिसमे तालीम-सबंधी 
विचारोकी मूल वुनियादमों ही दोप है। देशकी वर्तमान परावीन स्थितिमें 
सार्वजनिक तत्रोको असी सस्थायें स्थापित करनेमें अपनी शक्ति और 
घन नही खर्च करना चाहिये, जो कुछ व्यक्तियोके लिये ही अुपयोगी 
सिद्ध हो। जनताके राज्यमे असी सस्थाओकी स्थापना खानगी 
साहससे होगी और राज्यतत्र आओनन्‍्हे थधोडी-बहुत आर्थिक सहायता 
देगा। परन्तु अपर बताओ गओऔ ८०-९० प्रतिशत स्त्रियोके लिजे 
अपयोगी सिद्ध होनेवाली सस्थाओं राज्यके खसे चलेंगी। 

परन्तु अब गालाओकी अपेक्षा छात्राह्य तालीम देनेवालोकी 
अधिक चिन्ताका विषय बनते जा रहे हैँ । यह शुभचिह्न है। थोउेसे 
विपयोकी परीक्षाके लिओ विद्यार्थियोकों तैयार करना तालीमका उम 
महत्त्वपूर्ण अग है। अुसका अधिक महत्त्वपूर्ण अग तो विद्याधियोक्रा 
चरित्र-निर्माण है, जिसकी शिक्षकोको अधिकाधिक प्रतीति होनी जा 
रही है। जिस कारणसे विद्यारथियोकों रात-दिन अपनी निगाहमे और 
सहवासमें रखनंकी जिच्छा बढ़ती जा रही है। 
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असके अलावा छात्रालय-सबधी कल्पना भी बदलती जाती 
है। छात्रालयका अर्थ विद्याथियोके रहने-खानेकी 'सराय (-- होटल -- 
नही, परन्तु अधिक महत्त्वपूर्ण शाला और व्यवस्थित घर है। 


अिस विपयमे मेरा यह मत है. 


३० अच्छेसे अच्छा छात्राल्य भी सुसस्कारी माता-पिताके घरसे 
अधिक पसंद करने रायक नहीं माना जा सकता; सामान्य सस्कारी 
माता-पिताके घर और अच्छे छात्राछढ॒यके बीच भी अधिक पसद करने 
लायक माता-पिताका घर ही माना जायगा, परन्तु अच्छे छात्राल्यकी 
निन्‍दा नही की जा सकती। परन्तु जहा माता-पिता सुसस्कार डालतेकी 
शक्ति, साहस या अआत्साह न रखते हो, वहा अच्छा छात्राहय घरकी 
अपेक्षा अधिक अच्छा निवासस्थान है। 


३१. जैसे छात्रालयोकी आज बडी आवश्यकता है। परू्तु 
साथ ही वे जितने सस्ते होने चाहिये कि मध्यमवर्गके गरीब लोग 
अनमे अपने बालकोको रख सकें। 

छात्राल्यमें घरसे अधिक सुविधाये भोगनेकी, कुटुम्बी जनों पर 
प्रेम कम हो जानेकी, खर्चीला जीवन वितानेकी और माता-पिताको 
छात्रालयका खचे आठानेमे कितनी मुसीबर्तें झेलनी पडती है जिंसकी 
चिन्ता न करनेकी आदत बढती है। यदि छात्राकूयका थोडा खर्च 
सस्था आुठाती है, तो अुससे दानका अन्न खानेके लिझे मध्यमवर्ममें जो 
शर्म पाओ जाती थी वह नहीं रहती, साथ ही बिना मागे, जो 
सुविधाये मिलती है, अुन सुविधाओमे मिली हुओ तालीम पूरी 
तरह सफल नही होतो । बिना मागे मिले हुओ दानके लिगे मर्नँ 
क्ृतज्ञता पैदा नही होती, वल्कि यह वृत्ति रहती है कि हमारा भावि 
हमें देता है। जिससे तालीम प्राप्त करनेकी लगन और अुत्साह 
कम रहते है। जिसलिओ “न ल 

३२ छात्राल्य यथासभव गरीबीके स्तर पर चलने चाहिये ! 
गरीब परिवारोमें वालकोको बचपनमें जैसा परिश्रमी जीवन बिताने 
पडता है, वैसा जीवन विताना छात्रालयमें सारे विद्यार्थियोके 
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अनिवाये होना चाहिये। छात्रा5ल्यका जितना खर्च भी जो न दे सकें, 
अनसे थोड़ा अधिक परिश्रम कराकर मेहनताना देनेकी पद्धति रखी 
जा सकती है। यह मेहनताना देनेमे थोडी अदारता भी दिखाओ जा 
सकती है, परन्तु जहा तक बने छात्रा्॒यका नित्य खर्च चन्दों और 
दानोसे नहीं चलना चाहिये। 


३३ जिस विद्यार्थीका पोषण माता-पिता करते हो, भुसे निजी 
पैसा कमानेके लिओे छात्रायर्में काम नहीं मिलना चाहिये। 


में जानता हु कि ये दोनो बाते स्वीकार करना सचालकोकों 
कठिन माल्म होगा । परन्तु सस्थाओके विपयमे अपने अनुभव परसे 
मुझे बसा लगता है कि कभी न कभी छात्राल्योकों बसे निर्णय पर 
आना ही पडेगा। असे नियमोसे रहित तालीम खर्चके अनुपातमें कम 
फलदायी होगी। विद्यार्थीको मैसा लगना चाहिये कि तालीम आसानीसे 
मिल सकनेवाली चीज नही है। अुसे प्राप्त करनेके लिभे कीमत चुकानी 
ही चाहिये। यह कीमत परिश्रमके रूपमे ही चुकानी चाहिये। 

अपरके विचारोके परिणाम-स्वरूप ही यह कहा जा सकता 
है कि 

३४ छात्रालयोर्में नौकर न होने चाहिये। 

मेरा बहुत बडे भोजनालयमें विव्वास नहीं है। वहुत बडे 
भोजनालयमे स्वच्छता कम रहती है, लापरवाही और विगाड अधिक 
होता है, कामका बोझ आवश्यकतासे अधिक रहता है और अुस 
कारणसे असन्तोप भी अधिक रहता है। भोजनालूयकी अुचित मर्यादा 
सामान्यतः १०-१२ विद्याथियो तक ही रहनी चाहिये। जिसका अर्थ 
यह नहीं कि किसी मौके पर सारे भोजनारूय ओक नहीं हो सकते । 
१०-१२ आदमियोका भोजनालय हो तो मिट्टीके तेलके डिब्येमें थोडा 
पानी भरकर अक पर अक रखी जा सके असी दोन्तीन पतील्यिा 
जमाकर आसानीसे सबके लिओ दाल-भात-साग पकाया जा सदता 
है; और ये चीजे पक रही हो अुस वीच दूसरी तरफ चपातिया, 
भाखरिया आदि वनाओ जा सकती है। अथवा जैसा कूकर चदाकर 
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विद्यार्थी दूसरे काम कर सकते है और घटेभर बाद कृकरकों संभाल 
सकते हैं। 

परन्तु यह मेरी केवल राय ही है। अिसे सिद्धान्तका महत्त्व 
देना आवश्यक नही है। 

जिस प्रकार तालीमका अर्थ है जीवनका निर्माण --- जिस तात्त्विक 
व्याख्यासे आरम्भ करके में कूकर पर रसोओ बनानेकी पद्धति तक 
आ पहुचा। अधिक व्योरेमें न जानेसे शोभा रहेगी, जैसा सोचकर यह 
निबन्ध मैं पूरा करता हु। 

आशा है स्त्रियोकी तालीमके कार्यमें जीवन बितानेवाले भाओ- 
बहनोको जिससे विचार करनेमे थोडी सहायता मिलेगी और अआुनकी 
चर्चासे मुझे भी लाभ होगा। 

स्त्री-जाति अपने बल और अपने कार्यक्षेत्रकी दिशा अच्छी तरह 
समझे, पुरुषोका तथा अनके कार्योका अनुकरण करनेका ही आदर्श 
अपने समक्ष न रखे, अपनेकों पुरुषोकी आश्रित और अधीन न माते, 
पुरुषोकों गलत ढगसे रिझानेका भी प्रयत्न न करे और फिर भी 
सत्री-पुरुष दोनोसे बना हुआ ससार अक-दूसरेके मेलसे रचा जाय-: 
असी स्थितिकी कामना करता हुआ में अपना निबन्ध समास 
करता हू । 


८ 
अंक सिखानेके बारेमें सुचना 


हमारे यहा ११से १०० तक के अक “अक पर अक ग्यारह, 
बेक पर दो बारह, दो पर सुन बीस” वगरा वोलनेकी आदत है। 
यह आदत गलत है। यह आदत “ग्यारह, बारह ! लिखनेकी 
यात्रिक पद्धति सूचित करती है, परन्तु यह नहीं बताती कि वह 
सख्या क्या है। जिसके वजाय बालकको असा बोलकर लिखना सिखाना 
चाहिये -- दस और भेक ग्यारह, दस और दो बारह, दस और तीन 
तेरह, दस और दस वीस, वीस और ओक जिक्कौीस, वीस और 
दस तीस” वगैरा । ये अक लिखनेकी रीति भी नीचे लिखे अनुसार 
तख्ते पर या अकपोथीमें बतायी जानी चाहिये 
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जिस तरह वोलने और देखनेसे वालककों जिस वातका खयाल 
जल्दी आने लगता है कि वाओ ओरकी सस्या दहाओकी हे। 

गुणाकारके पहाडोमें नीचे बताये अनुसार तख्ते या पट्टी पर 
लिखकर बालकको आरभमे पहाडे बनानेकी रीतिका खाल कराना 
चाहिये। अदाहरणके लिझे छहका पहाडा 


॥। ।॥।।। १ हट 
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मिस रीतिसे वाहक गिनकर पहाडा तैयार कर सकता है। 
जिसलिओ असे यह मालूम पडता है कि बार-बार किये झानेवाले योड़ 


रदरे 
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ही पहाडेमे याद रखने होते है, और गरुणाकारका अर्थ अुसकी समझमें 
आता है । जिसके अछावा, अंक पहाडा मुहसे याद हो जानेके बाद 
दूसरा पहाडा शिक्षक लिख दे जिसके वजाय बालक खुद ही बना 
सकता है। 
ये विचार वालकोकों अक और पहाडे सिखानेके प्रय्त्नमे से 
ही मुझ सूझे है और मैने जिनका अनुभव भी किया है। बाश्ा है 
ये अययोगी सिद्ध होगे। * 


# मुझे यह भी लगता है कि अन्नीस, अुनतीस, अनचालीस 
आदि शब्दोकों हम बदल दें तो ठीक होगा। जिनके लिग्रे क्रम 


नीचेके शब्दोका अपयोग होना 


गुजराती 


१९ 
२५ 
३९ 
४९ 
ण्‌ ९, 
६५९ 
७९ 
<९ 
९५९ 


नवार 
नव्वीस 
नवत्रीस 
नवतालछीस 
नवावन 
नवसठ 
नवत्तेर 
नेव्याशी 
नव्वाणूं 


हिन्दी 


नौरह 
नौओीस 
नौतीस 
नौतालीस 
नौवन 
नौंसठ 
नवत्तर 
नवस्सी 
निन्‍यानवे 


चाहिये : 


मराठी 


नौरा 
नव्वीस 
नौतीस 
नवेचालठीस 
नवावन 
नौसठ 
नन्हत्तर 
नव्वायशी 
नव्याणु 


शिक्षाका विकास 


[ साबरमतीसे सेवाग्राम | 


लेखक 
कि० घ० मशरूवाला 
अनुवादक 
रामनारायण न्नौधरी 


॥॥) 


नवजीवन प्रकाशन भन्दिर 
अहमदाबाद 


मुद्रक और प्रकाशक 
जीवणजी डाह्यमाभाजी देसाओ 
नवजीवन मुद्रणालय, अहमदाबाद - १४ 


सर्वाधिकार नवजीवन प्रकाशन सस्थाके अधीन 


पहली आवृत्ति, ३००० 


सवा रुपया मार्च, १९५६ 


प्रस्तावता 

' शिक्षामे विवेक की तरह जिस पुस्तकर्में भी अधिकतर मेरे पुराने 
लेखोका ही सग्रह है। कॉलेजके दिनोसे ही प्राथमिक शिक्षाके प्रइनने 
मेरे हृदयमे स्थान बना लिया था। जब मे लिटर या जूनियर बी० 
जे० में था तव जिस विषय पर मेने जेक निवंध पढा था, और अुसमे 
भी मुझे याद है कि मेने औद्योगिक शिक्षा, हिन्दी, ग्रामजीवन-सुधार 
वगराके वारेमे कुछ योजना पेश की थी। वह निबंध तो मेरी अुस 
समयकी बृद्धिके अनुसार ही लिखा गया होगा। परन्तु थिक्षाके क्षेत्र 
जीवनका अपयोग करनेकी अभिलाषा अुस समयसे ही मनमे पोषित 
होती रही थी । 

सत्याग्रहाश्रमकी राष्ट्रीय शालामें शरीक हुआ, तव अुस अभि- 
लाषाको मूर्तरूप मिला। राष्ट्रीय शालासे गूजरात विद्यापीठमें काम 
करनेका अवसर आया, तब विद्यापीठकी पाठ्शालाओंके अुस समयके 
निरीक्षक श्री कालिदास वसनजी दवेने “नवजीवन की पूर्तिके रुपमें 
“ विद्यापीठ थिक्षा-अक ' के नामसे मासिक जारी किया। असमे में 
कभी कभी अपने विचार पेश करने रूगा। अुसके बाद अथवा साथ 
साथ “नवजीवन” तथा दूसरे भी कुछ पन्रोमे या प्रसगो पर में 
अपने ये विचार प्रकट करता रहा। अआनमे से कुछका सम्रह “तालीमकी 
बुनियादें * में हुआ। वह सग्रह अंक विशेष दृष्टिसि किया गया 
था। जिसलिओ असमें मेरे सभी लेख नही लिये गये थे। 

जिसके बाद कुछ वर्ष बीत गये। १९३० के बादके आन्दोलनके 
पश्चात्‌ शिक्षाके क्षेत्रमे मेरा प्रत्यक्ष भाग लेना वद हो गया। १९३४ में 
तो में वर्धा आ गया। वर्धाने मुझे गाघी-सेवा-सघके क्षेत्रमे धकेल दिया। 
परन्तु अिसी वीच गाधीजीकी 'वुनियादी शिक्षा” की विचारसरणी 
आरभ हो गओऔ॥। अुसकी पहली परिपद्मे में अपस्थित तो नहीं रह 
सका, परन्तु जाकिरहुसेन कमेटीमे अपना नाम रखा हुआ देखा। 

* यह पुस्तक हिन्दीमें सुविधानुसार जल्दी ही प्रकाशित होगी । 


हट 
हि 
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जिस प्रकार मेरे लिओ फिर शिक्षाके विषयका ध्यान करनेके 
अवसर आये; और कभी-कभी लिखने या बोलनेके प्रसंग भी अपस्थित 
हुओं। ये लेख अधिकतर “हरिजनवन्धु ', हिन्दी सर्वोदिय ” या गुजराती 
मासिक शिक्षण अने साहित्य” मे और कभी-कभी दूसरे पतन्नोमे भी 
प्रकाणित होते थे। १९४२ के आन्दोलनसे पहले “रचनात्मक कार्यक्रम 
पर जिन दोनो मासिकोमे मेने ओेक लेखमाला आरंभ की थी। असमें 
अशिक्षाके विषय पर प्रकरण लिखे जा रहे थे कि जितनेमे आन्दोलन 
शुरू हो गया और जेल चला जाना पडा। जेलसे छूटनेके बाद लेख- 
माला जारी रखनेकी सूचनायें मिली, मेरी जिच्छा भी थी, परल्तु 
अस विषयका ध्यान खडित हो गया और परिस्थिति भी बदल गभी, 
जिसलिओ वह काम रह गया सो रह ही गया। 

जिन सब लेखोका सग्रह अव्यवस्थित रूपमे सुरक्षित पडा था। 
यह सभव नही था कि में स्वयं आन सबको व्यवस्थित करके छादू और 
प्रकाशित करू। जिसलिओ मेने सारी सामग्री श्री रमणीकलालभाओ 
मोदीकों सौप दी। अन्होने परिश्रम अुठाकर आन सबको व्यवस्थित 
किया। लेखोको क्रमशः जमाया, अुनके भाग किये। जो अब बेकार 
हो गये मालूम हुओ, अन्हे मुझे बताकर रद्द किया। सुधारने जे 
लगे अन्हे मुझसे सुधरवा लिया, अधूरे लगे आन्हे पूरा करा लिया। और 
फिरसे व्यवस्थित रूपमें जमाकर मेरे देखनेके लिओ भेज दिये। 

असा प्रतीत हुआ कि अुनके “शिक्षामे विवेक” और ऐशिक्षाका 
विकास ” जैसे दो स्वतत्र भाग हो सकते हे। जिसलिओ तदनुत्ताः 
व्यवस्था कर दी। जिस प्रकार श्री रमणीकलालभाजी मोदीके परिश्रम 
ही मेरे तमाम पुराने लेखोका सशोघत और सपादन हो रहा है। 

लेखोकी जाच करते-करते ही मैने देख लिया कि वर्घा-योजना# 
वीज सावरमतीमें ही बोया जा चुका था।  तालीमकी बुनियादे | पुस्तककी 
प्रस्तावनामे भी जिसका जुल्लेख तो है ही। परच्चु जैसा कि श्री * 
हरिभाओ परीखने लिखा है, अुद्योग और साक्षरी (पुस्तकीय ) शिक्षाकै 


है, 


बीच तथा शिक्षाके विषयो और प्रत्यक्ष जीवनके बीचके मेलका 
विचार पूरी तरह विकसित नहीं हुआ था, अच्छी तरह सूझा भी 
नही था। वह धीरे-धीरे किस तरह सूझता गया और विकसित होता 
गया, यह अनायास जिस पुस्तकमें दिये गये लेखोको दुवारा पढने 
पर मेरे घ्यानमें आया। जिसलिगे जिस सग्रहको 'शिक्षाका विकास 
नाम दिया गया है। 


शिक्षाके कार्य और विचारोके आदान-प्रदानमें श्री नरहरिभाओी 
परीखका और मेरा साथ सबसे अधिक रहा है। वसे तो काकासाहब और 
विनोबा भी अंतने ही पुराने साथी हे। परन्तु कोचरव (अहमदाबाद) की 
राष्ट्रीय पाठशालामे शरीक हुआ, तबसे श्री नरहरिभाभीके और मेरे वीच 
जिस विषयमें जितनी चर्चाओ हुओ आुतनी शायद औरोंके साथ नहीं 
हुओ। साबरमती आश्रममें चोरोंके अपद्रवके कारण आश्रमवासियोको 
कओ बार जोडी बनाकर पहरा देना पडता था । असमे घटे दो घटेका समय 
हमारे हिस्सेमें आता था। भरसक हम दोनो ओक ही जोडीमे रहनेकी 
व्यवस्था करते थे। हमारा रातका चारो ओर फंली हुओ शान्तिका 
यह समय शिक्षा और अर्थशास्त्रके विविध सिद्धान्तो और समस्याओं 
आदिका सहचिन्तन करनेमें जाता था। मेरी और अुनकी विचारसरणी 
क्वचित्‌ ही भिन्न पडती होगी। सन्‌ १९४७ में अक दो मास में आुनके 
यहा साबरमतीमें रहा था। अुस समय जिस सग्रहके कुछ लेखोकी 
फाञिल मेने अन्हे पढतेकों दी थी। अुस समय वे गुजरात वेसिक 
अज्युकेशन बोड्के अध्यक्ष थे। अुसी समय हमारे ध्यानमें आया कि यह 
सग्रह प्रकाशित हो तो “नओ_ तालीम ' के शिक्षकोंके लिझे आुपयोगी 
होनेकी दृष्टिसे असमें पूर्तिकप कुछ लिखनेकी जरूरत होगी। मुझसे 
यह काम हो नहीं सकता था। अत. मेने मुस समय अआुनसे अनुरोध 
किया था कि यह काम अन्हीको करना पडेगा। और अन्होने मेरा 
अनुरोध स्वीकार किया था। बादमें वे मितने वीमार हो गये कि यह 
जिच्छा पूरी होनेकी आभा ही नही रही। परन्तु ओश्वरेच्छामे यह मग्रह 
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छपनेमे विछब हुआ। जिस बीच श्री नरहरिभाओका स्वास्थ्य काम 
करने लायक सुधर गया और किया हुआ सकलप पूरा हुआ। 
भ्ििस प्रकार जिस पुस्तकको श्री नरहरिभाजीकी पूर्ति प्राप्त हुजी। 
परन्तु असे पूर्तिके रूपमें देनेकी अपेक्षा भूमिकाके रूपमे देना अधिक 
अपयुक्त होगा; वह पाठककों बादके लेखोके लिओ तैयार करती है। 
जिसलिओ मेने असे भूमिकाके रूपमें छापनेका निश्चय किया है। 
जिस भूमिकाका पहला प्रकरण “नओ तालीम ” के मुद्दो, अुसकी 
कठिनाअियो और अआपायोकी चर्चा करता है। तथा दूसरे प्रकरणके 
विषयमे थोड़ा स्पष्टीकरण आन्होने किया ही है। अुसमे दो वाक्य और 
जोड दू। मेने जाकिरहुसेन कमेटी द्वारा तैयार किये हुओ जितिहासके 
पाठ्यक्रमसे भिन्न प्रकारका अपनी दृष्टिका पाठ्यक्रम तैयार किया 
था। अूस पाठ्यक्रमकी कुछ नकले करवा ली थी। वह पाठ्यक्रम 
श्री नरहरिभाओीका देखा हुआ था और बहुत सभव है गुजरात बेसिक 
ओज्युकेशन बोर्डका पाठ्यक्रम तैयार करनेमें अुसका अुपयोग भी किया 
गया था। वह पाठ्यक्रम कुछ जल्दीमें तैयार किया गया था और अधूरा 
भी होगा। परल्तु मुख्य बात कालक्रमकी थी। मेरा मानना है कि 
भूगोलकी तरह भितिहासका ज्ञान भी समीपसे शुरू करके पीछेकी तरफ 
जाना चाहिये। छोटे वच्चोको प्राचीन मनुष्योकी बातें कहनेसे अुनके 
मनमें गलत चित्र ही अत्पन्न होते हैं और वे बडी आम्रमें भी वैसे 
ही बने रहते हे। जैसे पण्डितोकी नजरके सामने भी बचपनमें पढ॑ 
या सुने हुओ गिरघर कवि* या शामरूू भट्टके”ँ हनुमान हे 
रावणके चित्र ही तैरते रहते हैं, वैसे वालकोंके मनमे प्राचीन मनुष्योकि 
बारेमे विक्ृत चित्र ही खडे होते हैं। और, चाहे दस छाख 4* 
कहिये या दस हजार वर्ष कहिये, दोनोके बीचके भेदकी या आुनकी 
प्राचीचताकी कोओ स्पष्ट कल्पना तो आओन्हे हो ही नहीं सकती। 
.._* गुजराती भाषाके प्राचीन कवि, जिन्‍्होने रामायणकों गुजराती 
पद्यवद्ध किया है। 
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जिस प्रकार यह व्यवस्थित ढगसे गलत जितिहास सिखानेकी पद्धति 
बन जाती है। जिसलिओ अपने आसपासके और निकट समयके भिति- 
हाससे शुरू करके धीरे-धीरे दूरके देश और, दूरके समयकी तरफ 
जाना चाहिये। दुर्भाग्यससे में अपनी यह दृष्टि जाकिरहुसेन कमेटीके 
अधिकाश लोगोको समझा नहीं सका। केवल विनोवाने मेरी यह 
दृष्टि मान्य की, परन्तु वे अुसकी आखिरी बैठकमें अपस्थित नहीं थे 
और दूसरे सदस्योने या तो अुसे स्वीकार नही किया या अुसका आग्रह 
नही रखा। 

जिस पाठ्यक्रमकी नकले व्यक्तिगत रूपमें किसी किसीने मुझसे 
मगवाओ थी। और मेरा खयारू था कि अुसकी अेकाघ नकल मेरे 
पास जरूर होगी। परन्तु मेरे सग्रहमे वह नहीं मिली। मिसलियशे मेने 
श्री नरहरिभाजीको जिस विषयमें स्वतत्र चर्चा करनेका सुझाव दिया। 
पाठक देखेंगे कि वह चर्चा अन्होने सागोपाग रूपमे भूमिकाके दूसरे 
प्रकरणमें की है। अुसमे विनोबाके विचार भी गूथ लिये हे। 
अनायास असमें जितिहास-सम्बन्धी मेरे तीनो मतव्योकी चर्चा भी 
आ जाती है। अक, जेसा अपर कहा गया है, जितिहासकी शिक्षाका 
देश और कालकी दृष्टिसिे आरभस्थान, दूसरा, जितिहासके ज्ञानकी 
अपयोगिताके बारेमें 'जडमूलसे क्रान्ति ” में प्रगट किये गये विचार; 
और तीसरा, 'तालीमकी बुनियादें” पुस्तकमे 'जितिहासकी शिक्षाके 
विषयमे दृष्टि ' ' में बताया गया निम्न विचार 


१. नवजीवन द्वारा प्रकाशित; कीमत १-८-०, डाकखर्च ०-६-०। 


२ यह लेख आज पढने पर देखता हू कि “ जडमूलसे कान्ति ' में 
जिस विषय पर प्रकट किये गये विचार जिस लेखमें अधिक विस्तारसे 
आये हे। फिर भी खूबी यह है कि “जडमूलसे क्रान्ति! के जिस 
प्रकरणकी खूब चर्चा हुओ और “तालीमकी बुनियादे वाले प्रकरण 
पर किसीने कोओ आलोचना नहीं की 
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“हमें भूतकालके अनुभवोके --- जितिहासके -- ब्योरोंकी 
स्मृति नहीं है। परन्तु अुन अनुभवोंके द्वारा किये हुमे 
परिवर्ततोको हमने जिस जीवनमें भी अनुभव किया है, और 
हमारी वर्तमान स्थिति अुन सस्कारोका ही फल है। भिति- 
हासका ज्ञान हमे भले न हो, परन्तु अितिहासका परिणाम 
क्या हुआ, यह हमसे अज्ञात नहीं है। वह हमारा आजका 
जीवन है। 

“व्यक्ति और समाज दोनोको यह तत्त्व छागू होता है। 
जिस प्रकार श्रो नरहरिभाओजीकी भूमिका ही जिस पुस्तकको तवीनता 

प्रदान करती है। अुसे व्यवस्थित रूप श्रो रमणीकलालभाओ मोदीके द्वारा 
प्राप्त हुआ है। फिर भी पुस्तकका कर्ता में माना जाअूगा ! कर्ता कैसे 
केवल निमित्त ही होता है, अिसका यह अदाहरण है। 


वर्धा, २-६-५० कि० घ० सशखूवाला 
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१ 
नओ तालीस और स्वावलंबन 


१ 
श्री किशोरलालभागीकी जिस पुस्तकमे शिक्षा-सम्बन्धी, 
विशेषत. “नजी तालीम ” अथवा नओ शिक्षा 
चओ तालीसका बीज सवंधी लेखोका सग्रह है। कुछ लेख तो 
नमी तालीम के नामसे परिचित शिक्षाकी 
क्रान्तिकारी प्रवृत्ति आरभ हुओ अुससे पहलेके लिखें हुओ है। परन्तु 
जिन लेखोकी विचारसरणी असी दिशामे ले जानेवाली है। गाधीजीने 
हम सबके द्वारा सावरमतीमे शिक्षाका जो प्रयोग शुरू किया, अुससे 
अनका सेवाग्रामका प्रयोग किस तरह फलित हुआ, जिसकी जिन लेखोंसे 
कुछ झाकी मिलती है। जिसलिमे जिस पुस्तकको अन्होने “शिक्षाका 
विकास” जो नाम दिया है वह सर्वथा आअुचित है। चूकि ये लेख 
भिन्न भिन्न समय और भिन्न भिन्न अवसरो पर लिखे गये थे, जिसलिओे 
ओअेक निबधमे विषय-प्रतिपादनकी जो ओकसूत्रता होती है वह अिनमें 
मही आ सकी। परन्तु अओक या दूसरे स्थान पर सब भुद्दोकी चर्चा थोडी 
बहुत मात्रामे जिसमे आ जरूर जाती है। श्री किशोरलछालभाजीने मुझसे 
कहा कि ' न तालीम ' --- जो वर्घा शिक्षा योजनाके नामसे भी पहचानी 
, जाती है--की चर्चा करनेवाला ओक पूरा लेख अथवा निवध जिस 
सग्रहकी पूर्तिखूपमें मे लिखू। अन्होंने जो कुछ कहा है अुससे नया अयवा 
अधिक मुझे कुछ कहना नही है। श्री किशोरछालभाआमे मौलिक 
रीतिसे विचार करनेकी और विषयके मूल तक पहुच कर अुसका 
सूक्ष्म पृथक्करण और विज्वद विवेचन करनेकी जो शक्ति है, वह भी 
मुझमें नही है। फिर भी कुछ न कुछ लिसना मेने स्वीकार किया। 
गाधीजीने अपनी शिक्षा-योजनामे स्वावकूवनकों विशेष महत्त्वकी वस्नु मान 
कर अस पर जोर दिया है। परन्तु अुस पर सफल रूपमें कमल हुआ 
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कही दिखाओ नही देता। जो स्वावलंबनके जिस तत्त्वको मानते हैं, 
वे भी जिसमे सफलता प्राप्त नहीं कर सके। बहुतोने तो स्वावलबनके 
तत््वको छोड कर ही गाधीजीकी योजना स्वीकार की है। मेने जिस 
लेखमें जिस बातकी चर्चा की है कि गाधीजी जिस योजना पर कंसे 
पहुचे, स्वावछबनकों वे क्‍यों महत्त्वपूर्ण मानते हैँ और असे सिद्ध 
करनेके लिओ किस प्रकारके प्रयत्न होने चाहिये। 


जब गाधीजीनें न तालीमका विचार शिक्षाके क्षेत्रमें काम 
करनेवाले अपने साथियों और मित्रोके सामने 
सबसे मूल्यवान भेंट पहले-पहल सन्‌ १९३७ में रखा, तब अंन्होने 
कहा था कि में जिस देशके सामने और 
असके द्वारा संसारके सामने कुछ नये विचार रखनेका दावा कर 
सकता हूं। मेने अब तक जिन विचारोकी भेट जगत्‌के चरणोमे रखी 
है, अुनमे यह विचार मुझे सबसे अधिक क्रान्तिकारी और जिसलिओे 
सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण लगता है। जिससे अधिक महत्त्वपूर्ण और 
अधिक मूल्यवान भेट में दुनियाकें सामने रख सकूगा, जैसा मुझे नही 
लगता। अजिसमें मेरे सारे ख्वनात्मक कार्यक्रमकों व्यावहारिक रूप 
देनेकी कुजी समाजी हुओ है। जिस नओी दुनियाक लिम्रे में छटपटा 
रहा हू, वह जिसमें से आत्पन्न की जा सकती है। यह मेरी आखिरी 
विरासत है। ये अक्षरश. गाधीजीके शब्द नहीं हैं, परन्तु -अुस समय 
जो शब्द ओन्होने कहे थे भुनका भावार्थ जिनमें आ जाता है। 
अब हम यह देखें कि गाधीजीके शिक्षा-सम्वन्धी विचारोमे जैसी वां 
नजी वात है कि सदा अत्यन्त संयमसे बोलनेवाले गाधीजी जिनके वारेमे 
अँसा बड़ा दावा करते है। ह 


* जिस लेखमें आगे भी जहां यह लिखा है कि गाघीजीनें फटा 
बात कही, वहां जिसी प्रकार गराधीजीके अक्षरंशः कहे हुओे शब्द नहीं 
परन्तु अुतके कथनका भावार्थ ही है। ! 
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जिसे शिक्षा अर्थात्‌ पाठशालाकी शिक्षा कहा जाता है, अुसका 

लाभ अब तक दुनियाके आठ-दस प्रतिशतसे 

वर्धायोजनाके. अधिक लोगोको मुदिकिलसे ही मिला होगा। 
मुख्य सिद्धान्त जो आगे बढे हुओ देश कहे जाते है, वहा शिक्षा- 
प्राप्त लोगोका प्रतिशत अधिक होगा । लेकिन 

पिछडे हुओ माने जानेवाले देशोमें, जिनकी आबादी बहुत बडी है, 
तो शिक्षितोका प्रतिशत आठ-दससे भी वहुत कम है। और आगे बढ़े 
हुओ देशोमें भी जिसे आुच्च शिक्षा कहा जाता है, अुसका लाभ बहुत 
थोडे प्रतिशतको मिल सकता है। भिंग्लैण्णट और अमरीका जैसे देशोमे 
भी अच्च शिक्षा सबको सुलभ नहीं होती। अमीरोके लछडके या अच्च 
शिक्षा प्राप्त करनेके लिओ छात्रवृत्ति प्राप्त करनेमें सौभाग्यशाली सिद्ध 
होनेवाले थोडेसे गरीब विद्यार्थी ही असे प्राप्त कर सकते हे। सौभाग्य- 
शाली शब्द मे जिसलिओे काममे ले रहा ह कि सभी गरीब विद्याथियोको 
छात्रवृत्तिया नही मिलती । अमीरोके लडके तो योग्य हो या न हो, अुच्च 
शिक्षा प्राप्त करने जा सकते हे। बडे साहित्यकार बननेकी, कलाकार 
वननेकी, वैज्ञानिक बननेकी, शिल्पी वननेकी या लिंजीनियर वननेकी 
योग्यता जिनमें बीज रूपसे होती है, असे कितने ही वालकोकी शव्तिया 
अनुकूछताके अभावमे खिले बिना रह जाती होगी। गाधीजीने दुनियाके 
सामने शिक्षाकी जो योजना रखी है, अुसके अनुसार गरीबीके कारण किसी 
भी मनुष्यको अच्चसे अुच्च शिक्षासे वचित नहीं रहना पडता। सन्‌ 
१९३७ में अन्होने केवल सातसे चौदह वर्षके वच्चोके लिभे जिसे 
नओ तालीम या बुनियादी शिक्षा (बेसिक अज्युकेशन) कहा जाता है, 
आअुसीकी योजना पेश की थी। अआसमें मुख्य वस्तु यह थी कि वालकोकी 
शिक्षा भुनके आसपासकी कुदरती और सामाजिक स्थितिक अनुकूल 
किसी अत्पादक आद्योग द्वारा होनी चाहिये। अुयोग असा चुनना 
चाहिये, जिसमें वालकको शिक्षा देनेंकी अधिकसे अधिक सभावना हो। 
भुस अुद्योगसे सबंध रखनेवाली तमाम छोटीसे छोटी बातें और क्षियारओं 


१६ 


शास्त्रीय पद्धति और कुशलूतासे सिखाओ जाय॑ और आुद्योग भी साव- 
धानी और कुञलतापूर्वक चलाया जाय, तो असके द्वारा विद्यार्थीको 
ठोस शिक्षा दी जा सकती है। जितना ही नही, सातों कक्षाओके 
विद्याथियोके कुल आत्पादनकी रकम शिक्षकोके वेतनके वबरावर हो 
सकती है, वशरतें कि विद्याथियोका तैयार किया हुआ पक्का माल सरकार 
खरीद लेनेको तैयार हो। जैसा करनेमें अुनका हेतु श्ाहाकों खचेके 
वारेमें स्वावलंवी बनानेका था। स्वावल॒बनको अआन्होने अपनी योजनाकी 
खरी कसौटी (अंसिट टेस्ट) कहा है। 


सन्‌ १९४२ में अन्हे आगाखां महलमें नजरवन्द रखा गया। 

वहा ऑन्हे अपनी जिस योजना पर खूब गहरा 

वर्बा-योजनासे पहले चिन्तन करनेका समय मिला। अन्हे छूगा कि 

और पीछेकी तालीम मेने जो सातसे चौदह वर्षके वालकोंकी गिक्षाकी 

योजना दी है वह काफी नही है । मनुप्यकी 

शिक्षा तो गर्भाघानसे आरंभ होती है और मुसका देहान्त होने 
तक जारी रहती है। जिसलिओमे आगाखा महलूसे वाहर आनेके वाद 
अन्होने सात वर्षसे कमके वालकोके लिखे पूर्व-बुनियादी जिक्षा, चौदह 
वर्षसे अपरकी अम्रवालोंके छिजे आृत्तर-बुनियादी जिक्षा और विद्यार्थी 
अवस्थाकी आुम्रको पार कर चुकनेवाले बड़ी अुम्रके स्त्री-पुरुषोके लिये 
प्रोढ़-शिक्षाकी योजनाओं पेश की । और बुनकी तफसील निश्चित करनेका 
काम अन्होने जिस प्रकारकी शिक्षाकों अमलमें लानेके लिखने स्थापित 
हिन्दुस्तानी तालीमी सघको सौंपा। शिक्षाकें जिन सव क्रमो्मे बलग- 
अलग ढगसे स्वावलंवनके तत्त्व पर जोर दिया गया था। आदाहरणाव, 
बुनियादी शिक्षाके सम्वन्धमें ओन्होनें कहा कि विद्याथियोका अआुत्यादन 
भिक्षकोके वेततके वरावर होना चाहिये, जव कि अआत्तर-बुनियादी शिक्षार्म 
जिस वात पर जोर दिया कि विद्यार्थी अपने भोजन-वस्त्रकें लाये 
अत्यन्न करके ही शिक्षा प्राप्त करे। जिस प्रकार विद्यार्थी चाहे जितने 
वर्ष पढ़े, परन्तु मुसके माता-पिता या समाज पर अआसके निर्वाहका भार 
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नही पडेगा। जिसी तरह प्रौढ-शिक्षाकों भी प्रौढ अपनी आजीविकाके 
लिओ जो घधा करता हो अुसके आसपास जिस ढगसे गूथना चाहिये 
कि वह न केवछू अपना जीवन अच्छी तरह विताना सीखे, वल्कि 
जो घधा करता हो अआसमे भी अुसकी कुशलता बढे और धबेमे 
भरसक सुधार करके वह अपना अत्पादन बढ़ा सके। 


यह तो जिस शिक्षा-योजनाका आर्थिक पहलू हुआ। जिस योजनाका 
विशेष दावा तो यह है कि अत्पादक आुद्योगके 
सर्वांगीण विकास साथ ही सारी शिक्षाकों गूथ देनेसे, ओुत्पादक 
अुद्योगको शिक्षाका माध्यम बनानेसे, वालूकका 
सर्वांगीण विकास किया जा सकेगा और वालूक समाजका अधिक अपयोगी 
अग बन सकेगा। जिस समय अधिकतर किताबी शिक्षा दी जाती है। 
जिनमे लिखने-पढनेका काम मुख्य हो जैसे मुशीगिरी या कारकुनीके 
कामके नये धधे जिस जमानेमे बहुत चर गये हे। आुनमें आजकलके 
पढे-लिखें लोग काम देते हँ। हमारे देजमें तो धधेकी शिक्षा देनेवाली 
शालाओ और विद्यालयोमे पढे हुओ विद्यार्थी भी वह धथा स्वतत्र 
रूपसे नहीं करते अथवा नहीं कर सकते। आओनमें से अधिकाण अुस 
धघेसे सम्बन्धित कारकुनीका काम करते हे। व्यापारिक कॉलेजोसे हर 
साल सैकडो ग्रेज्युओट निकलते होगे। अनमे से बडे तो क्या परन्तु छोटे 
व्यापारी भी बहुत कम लोग होते है। अधिकाश व्यापारिक ग्रेज्युअट 
व्यापारिक पेढियो या कपनियोमें कारकुनीका काम ही करते पाये 
जाते हे। यही हाल विज्ञान और खेतीके ग्रेज्युअटोका है। वे अपने- 
अपने धधोका पुस्तकीय ज्ञान प्राप्त करते हैँ, परन्तु अुन धधोको चलानेके 
लिओ आवश्यक प्रत्यक्ष और व्यावहारिक कामोमे वे कच्चे सावित 
होते हे । अिसलिओ अुनके जीवन आन धथोके सम्बन्धमे भी परोपजीवी 
रहते हे। अुनके जीवनका भार जुन धघोके मेहनत-मजदूरी करनेवाले 
वर्ग पर पडता है। अन्हें जितना वेतव मिलता है, अुसकी तुलनामें 
अुन घधोऊे सामूहिक आत्पादनमें जुनका हाथ बहुत थोडा होता है। 
शि. + 
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गाधीजीकी यह योजना असी है जिसमें मनुष्यकी कर्मेन्द्रियों . और 
ज्ञानेन्द्रयोका समान विकास होनेके साथ अुसकी बुद्धि और सूझवृझका 
भी विकास होता है। वह जो भी ज्ञान प्राप्त करता है, वह निर्चित 
होता है और असे व्यवहारमे लछानेकी कुशलता अुसमे होती है। 
शिक्षाकी जिस योजनामे शरीरश्रम, स्वाश्रय, दूसरोंके साथ 
मिलजुल कर काम करनेकी वृत्ति, व्यवस्था शवित 
शअ्रमकी महिमा आदि गुणोका वालकमे छुटपनसे ही विकास होता 
है। किसी भी प्रकारका अुपयोगी काम करनेमें 
अुसे अरुचि नही होती, घृणा नही आती या हीनता अनुभव नही होती। 
आजकल समाजमे पाये जानेवाले अचनीचके भेदभावमे तथा दूसरोकी 
मेहनतसे छाभ अआठानेकी वृत्तिमे मूल कारण शरीरश्रमकी अरुचि ही 
है। अिस योजनामे वालककी शरीरश्रम करने तथा सबको समाव 
माननेकी स्वाभाविक वृत्तियोको अुचित पोषण दिया जाता है। 
आजकल दुनियामे जिस प्रकारकी शिक्षा प्रचलित है, वह 
व्यवहारमे और परिणाममे आथिक और सामाजिक असमानता अआतन्न 
करनेवाली, मेहनत-मजदूरी करनेवाले वर्गका शोषण करनेवाली और 
जिसलिओे रक्‍तपात और युद्धोको पोषण देनेवाली साबित हुओ है। 
जब कि बुनियादी शिक्षा जिन चीजोकी जड पर आघात करनेवाली 
है, अहिसक समाज-रचनाको नजदीक छानेवाली है। 
श्र 
सन्‌ १९३७ में जब देशके अधिकतर प्रान्तोमे काग्रेसी मंत्रि- 
मडल बने तव गाधीजीने अन्हे आग्रहपूर्वक कहना 
संक्षिप्त अतिहास॒ शुरू किया कि शरावबन्दीके कार्यक्रम पर हमें 
कितना ही अधिक नुकसान आुठाकर भी अमछ 
करना चाहिये। मत्रीगण जिस विचारके अनुकूल ही थे। अनके 
सामने मुख्य कठिताओ पैसेकी थी। शरावकी आय छोड दी जाय तो 
सरकारके मौजूदा खर्चंको पूरा करनेके लिखे दूसरे कर लगाने चाहिये 
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अथवा सरकारको मौजूदा ख्तमे कमी करनी चाहिये। ग्राधीजीने 
सोचा कि शिक्षाका सारा स्वरूप ही बदल दिया जाय तो विक्षामे 
भी महत्त्वपूर्ण सुधार किये जा सकते हे और असका खर्च भी घटाया 
जा सकता हैं। जिस प्रकार शराववन्दी अस योजनाका निमित्त वनी, 
परन्तु गाधीजीके दिमागमे तो और कओ_ कारणोंसे यह योजना पक 
रही थी। गाधीजी दक्षिण अफ्रीका थे तव अन्होने देखा था कि भारतीय 
बालकोको वहाकी सार्वजनिक शालामोमे भरती नहीं किया जाता। 
वे शालाओ खासकर युरोपियनोके छिझ्रे ही चलढामी जाती थी। 
गाधीजीके वच्चोको अपवादके रूपमे असी किसी भी जाहूामे प्रवेश 
मिल सकता था। परन्तु समाजके दूसरे बालकोको जो लाभ नही मिलता 
था, अुसे अपने बच्चोंके लिझे लेना गाधीजीको ठीक नहीं छूगा। 
जअिसलिओे अन्होनें घर पर और अधिकतर स्व्रय ही वच्चोकों पढाना 
शुरू किया। बादमे अआन्होंने फिनिक्स आश्रम स्थापित किया और वहा 
सादा और शरीर-श्रमवाला जीवन व्यतीत करने लगे। फिनिक्स 
आश्रममे अुनके बच्चोके अछावा साथियोके बच्चे भी थे। आन सबकी 
शिक्षाका कोओ निश्चित प्रवध करनेकी जरूरत पैदा हुओ। थ्िस नये 
जीवनके अनुरूप शिक्षा देनी हो तो आुसमे शरीर-श्रम और आुद्योगका 
स्थान होना चाहिये, यह सिद्धान्त तय हुआ और साक्षरी विषयों के 
अलावा अुद्योग सिखाना आरभ किया गया। परतु सत्यायहकी लदा- 
जिया और दूसरे कओ विक्षेप वहा आये, मिसलिओे गाथीजी शिक्षाक्रे 
# “ओकेडेमिक सब्जेक्ट्स 'के लिझे 'साक्षरी विपय” शब्द मंने 
बनाया है। आजकल अनके लिगओे “बौद्धिक विपय ' शब्द काममे जिया 
जाता है। परतु वह ठीक नही है। बुसमें यह गलत मान्यता है कि 
किताबी ज्ञानवाले विपय्र ही बीडिक होते हे और अ्द्योगका तथा जीवनके 
लिग्रे अपयोगी अन्य प्रवृत्तियोका बुद्धिकि साथ कोओ सबंध नहीं होता 
आलठे, अुद्योगमे और दूसरी प्रवृत्तियोर्में बुद्धिका ज्यादा विज्ञाम होता हूँ । 
किताबी विपयोगे तो रटाजीफी तरफ चले जानेकरा भय रहता है। 
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प्रन्‍्लमे अधिक वारीकीसे नहीं अुतर सके। हिन्दुस्तानमें आनेके वाद 
सावरमती आश्रममे गांधीजीने अपने शिक्षाके प्रयोग अधिक व्यवस्थित 
रूपमे और बडे पेमानें पर आरभ किये। अुनमे हम सव शरीक हुमे। 
गाधीजी स्वय भी अनमें अच्छी तरह भाग लेनेकी जिच्छा रखते थे। 
परतु अुन पर ओेकके वाद ओेक अँसे काम आते गये कि प्रत्यक्ष जिक्षणका 
काम वे कर ही न सके। हमे भी अन्होने जितनी आशा रखी थी 
अुतना समय वे नहीं दे सके। प्रवाससे आश्रममे आते तब हमारे और 
विद्याथियोके साथ चर्चा करते। क्या चल रहा है, यह जान छेते और 
कोओ सूचनाओं देने छायक होती तो दे देते। परतु आुद्योगकी कक्षामे 
अलग और साक्षरी विपयोकी कक्षाओं अलग, जिन दोनोंके बीच 
कोओ मेल या सबंध नहीं--शिक्षाका यही प्रकार चलता था। 
मुद्योग-शिक्षणका काम आश्रमके कुछ भाजी श्री मगनलालभाओ गाधीकी 
देखरेखमे करते थे । साक्षरी विषयोकी कक्षार्गें हम शिक्षक कहलानेवाले 
लोग चलाते थे। परंतु अुद्योगके साथ साक्षरी विपयोका अनुबंध 
करनेकी वात हममें से किसीको नहीं सूझी थी। शालाकों शुरू 
हुओ ओक वर्ष भी पूरा नहीं हुआ कि गाधीजीको लगा कि गालाके 
शिक्षकोको जव तक अद्योग नहीं आता, तब तक वे राष्ट्रीय शिक्षक 
नही कहलायेगे। जिसलिओ अन्होने तय किया कि हम नये विद्यार्थी 
न ले और कमसे कम चार घटे आुद्योग सीखनेमे दे। जिस ब्रकार 
गालाका काम रोक कर हमने अुद्योग सीखना शुरू किया, तव भी यह 
स्पष्टता नही हुओ थी कि अद्योग-शिक्षक भी हमीको वनना है और 
साक्षरी विपयो तथा जुद्योगके बीच कोओ सवध जोडना है। हममे से वो 
किसीको यह विचार ही नहीं सूझा था। गाधीजीके मनमें भी यह 
विचार वहुत अस्पष्ट दशामे रहा होगा। हा, हमसे ओेक वात बहुत वीर 
होती थी कि हम अुद्योग जिसीलिओ अनिवार्य रूपमे सिखाते है कि 
आज जो शिक्षित माने जाते हैं ओुन्हें कारीगरीका कोओ काम करतीं 
नहीं आता और जो कारीगर है आनमे साक्षरी शिक्षाके संस्कार नह 
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होते। राष्ट्रीय शिक्षामे साक्षरी विषयोके साथ आद्योगकी शिक्षाको रसनेसे 
दोनों वर्गोमे जो न्यूनता है वह पूरी हो जायगी। परतु हमे यह कल्पना 
नही थी कि हमारे विद्याथियोमे से कोओ अद्योग सीखकर किसान या 
जुलाहा बन जायगा। आस समयके विद्यार्थियों या शिक्षकोमे से कोओ 
किसान या जुलाहा बना भी नहीं था। आज विचार करने पर अँसा 
लगता है कि हम शिक्षक और विद्यार्थी आअुद्योग क्या सीखते थे भ्षेक 
खेल ही करते थे। हम शिक्षक तकंसे अपने मनको मनाते थे कि यह 
अपयोगी काम है, जिससे हमारा जीवन-निर्माण होता है और कारीगर 
तथा मजदूर-वर्गके साथ हमारा सवध ववता हैं। परतु अधिकाण 
विद्याथियोका तो यह निश्चित मत था कि अुनके समयका विगाड 
ही हो रहा है; शिक्षक तो साक्षरी विपयोमे निपुणता प्राप्त कर चुके 
है, परतु हमारा समय अद्योगोमे चछा जाता है, जिसलिआ साक्षरी 
विषयोमे हम प्रगति नहीं कर सकते। अन्‍्तमे ऑन्होने हमारे विरुद्ध 
विद्रोह किया और हमें छोडकर विव्वविद्यालयकी शिक्षा लेने चले 
गये। ये विद्यार्थी गाधीजीके अति निकट सबंधमे रहे हुओ थे। अन्होने 
विशेष रूपसे गाधीजीका प्रेम सपादन किया था। अनके विपयमे 
गावीजीने वडी बडी आश्ाओ वाधी थी। अभिन विद्यार्थियोने विश्व- 
विद्याल्यकी शिक्षा लेनेके लिझे आश्रम छोडनेकी अनुमति मागी, तब 
गाधीजीने खुशीसे अनुमति तो दे दी, परतु अनके हृदयको सस्त चोट 
भी लगी। अन्हे प्रतीति हो गओ कि अनके प्रयोगमे कोओ न कोमी 
वडी त्रुटि है और आस चुटिकी वे खोज करने लगे। अन्हे असा 
दिखाओ देने लगा कि विद्याथथियोकी अुद्योगमे दिलचस्पी न होनेका 
कारण यह था कि अद्योग ज्ञानपूर्वक नहीं सिखाया जा रहा था। 

अुद्योगका दूसरी शिक्षाके साथ या विद्याथियोंके जीवनके साथ कोओ 
संबध नही जोडा जा सका था। जीवन-विकासके ओऊक मुल्य साथनके 

रूपमे हमने अुद्योगका अुपयोग नहीं किया था। हम शिक्षकोको असा 

करना आया ही नहीं था। और जबिसलिजे बुद्योगको प्रामाणिक जीवनाा 
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आधार मानने और असमें ओेक प्रकारकी जीवनकी सार्थकता अथवा 
धन्यता अनुभव करनेकी वात विद्यार्थी समझ ही नहीं सके। विचारोका 
यह मथन गाधीजीके हृदयमे चल ही रहा था कि अितनेमे जिस प्रश्न पर 
अन्हे विचार करना पड़ा कि दशराबवन्दी करनी हो तो पेसेकी 
कठिनाओ कंसे दूर की जाय। असमे से ओन्हे यह नजी योजना सूझी। 
अन्होने तत्कालीन प्रान्तीयः सरकारोंके सामने यह बात रखी कि 
विद्याथियोके आसपासकी परिस्थितिके अनुकूल अआत्पादक अद्योग द्वारा 
अनकी सारी शिक्षा हो तो शिक्षा अधिक ठोस हो सकती है और 
विद्यार्थियोके आुत्पादनसे शाल्लाको स्वावलवी भी बनाया जा सकता है। 
प्रन्‍ण्न तो अितना ही था कि शराबबन्दीके कारण जो आय छोडनी 
पड रही है, अुसे किस तरह पूरा किया जाय। परतु गाधीजीने केवल 
जितना ही विचार नहीं किया। आुनकी विचार करनेकी पद्धति किसी 
भी प्रब्नको समग्र दृष्टिसे जाचनेंकी थी। जिंसलिओ वे तो जिस विचारमें 
पड़ गये कि सारे देशके सातसे चौदह वर्षके बालकोके लि अआचित 
जिक्षा कैसी हो और वह सबके लिओे कैसे सुलभ बनाओ जाय 
जिस अम्रके सारे वालकोको शिक्षा देनी हो तो सरकारको कितनी 
ही नही शालाओ खोलनी पड़ेगी। जितनी शालाओ आज हैं अन्हीकी 
चलानेके लिओ जब सरकारको पैसेकी कठिनाओ होती है, तब नभी 
शालामें कैसे खोली जा सकती हे? शालाओं चलानेमें मुख्य खर्च 
शिक्षकोके वेतनका होता है। अुसे मिटानेके लिके ओन्होने कहा कि 
सातो कक्षाओंके विद्यारथियोंके आुद्योगके कुछ आुत्पादनसे शालाके तमाम 

शिक्षकोंके वेततके छायक आय होनी चाहिये। 
जिसके विरुद्ध मित्रोने यह आपत्ति अुठाओ कि अगर आओ 
स्वावलबनका आग्रह रखेंगे तो शिक्षक बालकींसे 
बच्चोंका शोषण ? अनके बूतेके बाहर और अुनकी मरजीके खिलाफ 
श्रम करायेगे। जिससे तो वालकोंके शोषणकी 

वड़ा प्रशन्‍न खडा हो जायगा। 
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जिसके अत्तरमें गाघीजीने बताया कि स्वावलवनकों आवश्यक 
माननेमें मेरी दृष्टि शुद्ध शिक्षाकी ही है। अद्योग द्वारा जिक्षा देनेकी 
पद्धतिको आप शिक्षाकी भ्रुत्तम पद्धतिके रूपमें स्वीकार करते हो, तो 
वह तभी अआत्तम हो सकती है और असके द्वारा वालकोकों ठोस 
शिक्षा तभी मिल सकती है, जब वालक सच्चा आद्योग करे, अआुद्योगके 
साथ खिलवाड न करे, अुद्योगमें अपना समय न विग्रांडे और अआद्योगमे 
जो कच्चा माल और औजार काममे लिये जाते हो अनका पूरी 
सावधानीसे अुपयोग करना जाने। समय, मार या औजारोका विगाड 
होता हो तब तो यह माना जायगा कि हम बच्चोकों गलत शिक्षा देते 
हैं। हम अुनका नुकसान करते हे। हमारा दावा तो यह है कि भुद्योग 
द्वारा शिक्षा देनेसे वालककी कर्मेन्द्रयो और ज्ञानेन्द्रियोके सच्चे 
विकासके साथ अुसकी बुद्धि और हृदयका विकास भी अधिक अच्छी 
तरह किया जा सकता है। यह दावा तभी सच्चा सावित होगा जब 
बालूकको अपने शरीर और मन दोनोकी सारी शक्ति लगाकर काम 
करनेकी आदत पडे, अपने काममें आनेवाले औजारोको अच्छी तरह 
रखना आवे और वह किसी तरहका विगाड न करना सीखे। स्वाभाविक 
रूपमे जिस बालकका पालन-पोषण हुआ हो, अुसे खुद काम करना 
पसन्द होता ही है। दूसरेसे सुनकर ज्ञान प्राप्त करनेकी अपेक्षा स्वय 
निरीक्षण करके और स्वय प्रयोग करके ज्ञान प्राप्त करना अुसे अधिक 
रुचिकर लगता है। शिक्षक स्वय अुद्योगमे कुशल होगा, अुद्योगकी सारी 
क्रियाओं कारण देकर समझाना असे आता होगा और अुद्योगमें वालककी 
दिलचस्पी पैदा करनेकी करा असमें होगी, तो वालक बडे शौक्से 
अुद्योग करेगा। यह तो हम अनुभवसे प्रत्यक्ष देख सकेंगे कि आुसीसे 
अूसे अधिक अच्छी शिक्षा मिलती है। जिसमें वालकसे जबरन मेहनत 
करानेका प्रइन ही पैदा नहीं होता। वालककी शक्तिके अनुसार 
आअत्पादन न हो तब तो आअलटा ही परिणाम आयेगा। वाल्कको 
संतोष नहीं होगा और असमें निराशाकी भावना पैदा होगी। 
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यह माननेकी जरूरत नही कि जिन दलीलोसे भी सब मित्रोकों 
सतोष हुआ होगा, क्योकि आज भी अनमे से कुछ स्वावरूवनके बारेमे 
अुत्साह नही रखते। हा, आओन्हे भी जितना विश्वास तो अवश्य हो 
गया है कि शजिक्षाकी दृष्टिसे अद्योग चछाना हो तो असमे जरा भी 
विगाड नहीं होना चाहिये। वैसे, अभी तक तो बहुतसे शिक्षक यही 
मानते थे कि शाल्ममे शिक्षाकी दृष्टिसे अुद्योग चछाना हो तो बिगाड 
होता ही है। शाला कोओ कारखाना नहीं है कि वहा शुत्पादन 
और आयका हिसाब छूगाया जाय। 
दूसरी बात शिक्षाशास्त्री मित्रोने गाधीजीको यह कही कि अआद्योग 
द्वारा शिक्षा देनेकी आप जो बात करते है वह 
“प्रोजेक्ट सेथड”  कोमी नयी नही है। शिक्षाके क्षेत्रमें नयेसे नया 
से भेद विचार यह है कि वालकोको केवल पुस्तको द्वारा 
अथवा श्रवण, वाचन तथा लेखन द्वारा शिक्षा देनेकी 
पद्धति बडी दोषपूर्ण है। हेतुपू्वंक नियोजित किसी प्रवृत्ति द्वारा शिक्षा 
देनेकी पद्धति ही भृत्तम है। यह कहकर अन्होने “प्रोजेक्ट मेथड ' की, 
* किसी वस्तुकी जानकारी देनी हो तो मुहसे अुसका वर्णन करनेके 
बजाय अूससे सबंध रखनेवाली सारी क्रियाओं और सारा व्यवहार 
बालकोसे योजनापूर्वक कराकर आस वस्तुका ज्ञान देनेकी पद्धति। 
अदाहरणार्थ, हमे अपने लिखे हुओ पत्नादि जिन्हे भेजने हो अुन लोगो तक 
डाक-विभाग किस प्रकार पहुचाता है जिसका वर्णन करनेके बजाय डाक- 
विभागके सारे व्यवहारकी व्यवस्था शालामें कृत्रिम ढगसे करके असके 
सारे काम बालकोसे कराये जाय। कोओ बालक पोस्ट मास्टर की 
कोओ डाकिया वनें और कोओ पत्नोकों गाववार छाटनेवाला “सॉर्टर 
बने । शालामे कुछ डाकघर बनाये जाय। वालक ओकन-दूसरेकी पढ़ 
लिखकर जो डाकघर अपने गावका माना जाता हो अुसके डवब्वस 
डाल आये। डाकिया बना हुआ लडका असमें से पत्र निकाहकः 
आस पर मुहर लगावे और दूसरे गाव पहुचानेके लिगे नजदीकके स्टदाते 
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जो नहें से नओी शिक्षा-पद्धति मानी जाती है, वात की और यह 
बताया के आपकी शिक्षा-योजना बसी ही है। गाधीजीने कहा कि 
' प्रोजेक्ट मेथड ” क्‍या है, सो में नहीं जानता। मेने अपने विचार 
भ्िस विषयकी कोओ पुस्तके पढकर नही लिये हैें। यह योजना 
स्वतत्र॒ रूपमे विचार करके निकाली हुओ है। परतु आप बिस 
पद्धतिका जो वर्णन कर रहे हें अुससे मुझे लूगता है कि मेरी योजना 
अुससे बिलकुल भिन्न है। जिस पद्धतिमे तो जिस विपय या वस्तुकी 
शिक्षा देनी है अुससे सवंधित अुसकी योजना अथवा प्रवृत्ति कृत्रिम 
रूपमें पेदा की जाती है। वह असी सच्ची प्रवृत्ति या सच्ची वस्तु 
नहीं होती, जो मनुप्यके अपयोगमे आये। अुस पर किया गया खर्चे 
और बालकों ह्वारा किया गया श्रम समाजमे किसीके काममे नहीं 
आता। यह हो सकता है कि जिस पद्धतिसे वस्तु अथवा विपयका 
ज्ञान वालककों अच्छी (तरहसे कराया जा सके। परतु जिस पद्धतिमे 
शिक्षा अितनी खर्चीली वत जायेगी कि अुसका लाभ थोडेसे धनिक 
वर्गके वालऊक ही आठा सकेगे । मुझे तो आत्तम शिक्षा गरीबसे गरीब 
वर्गके बालकोके लिओं भी सुलभ कर देनी है। भिसीलिओे स्वावलवनको 
में अपनी योजनाकी सच्ची कसौटी कहता हु। जिन अद्योगों द्वारा 
विक्षा देनेके लिये में कहता हू वे केवछ बालकोंके मनोरजन, खेल, 
या शिक्षाके लिगे नियोजित कृत्रिम आअुद्योग अथवा प्रवृत्तिया नहीं हैं, 
परतु देशके लाखो अथवा करोडो लोगोंके जीवन-निर्वाहके माधन वन 
सकनेवाले सच्चे अद्योग है। 

जिस प्रकार गाधीजीने अपनी योजना मित्रो तथा छिक्षा-विभागके 
मत्रियों और अधिकारियोके सामने रखी। फिर अुसे व्यवस्थित रूप 
पर दे आये। वहासे वे कृत्रिम ढगसे वनाओ हुओ रेल्वेके डाकके 
डब्बेंमे जाय। वहा सॉर्टर ओन्हे गाववार छादे और प्रत्येक गावके 
पत्रोके थैले आन गावोंके नजदीकके स्टेशन आने पर वहा दे दे, 
जित्यादि। 


रद 


देने तथा अुसका पाठ्यक्रम तैयार करनेके लिओे ओक कमेटी नियुक्त 
की गओऔ। कमेटीने सुझाया कि आत्पादक आुद्योगके अछावा जिस कुदरत 
और समाजके बीच बालक रहता है, जुसे भी शिक्षाका माध्यम अथवा 
केन्द्र बनाया जाय। अद्योगका चुनाव करनेमे आसपासकी कुदरत और 
समाजकी परिस्थितिका विचार तो करना ही पडेगा, जिसलिओ अुनका 
परिचय भी आवश्यक है। शिक्षाका मुख्य माध्यम आत्पादक अद्योग 
हो और आसपासकी कुदरत और समाज अप-माध्यम बने । स्वावलबनके 
सवधमें कमेटीने यह आशा व्यक्त की कि शिक्षकोके वेतनके लायक 
खर्च बालकोके अद्योगसे धीरे धीरे निकल सकेगा। 


डरे 


हमारे अहूग अछूग प्रान्तो, जिन्हे अब राज्य कहा जाता है, 

की सरकारोने गाधीजीकी योजनाके अनुसार प्रयोग 

स्वावलंबनका. शुरू किये। थोडे ही समयमे अनकी समझमें आ 
प्रश्न गया अथवा पहलेसे यह समझ कर ही अंन्होने 
प्रयोग शुरू किये होगे कि हम स्वावलबनके ध्येय 

तक नही पहुच सकेंगे। अुनको शायद यह भी छगा होगा कि शुद्ध 
शिक्षाकी दृष्टिसि विचार किया जाय तो गाधीजी स्वावलूम्बनको जो 
महत्त्व देते हे वह देनेकी जरूरत नहीं। गाधीजीकी योजनामे अच्छी 
शिक्षाके जो दूसरे तत्त्व हे, जैसे साक्षरी विषयोका बालकोकी अलग अलग 
प्रवृत्तियोंके साथ अनुबंध करना वगैरा, वे ओन्होने स्वीकार किये और थुन 
पर अमछ करनेका प्रयत्त किया। व्यक्तिगत और सामूहिक सफाओी 
सबधी प्रवृत्तिया की जाय; राष्ट्रीय, घामिक और ऋतुओके आुत्यव 
मनाये जाय; जिन घटनाओसे मनोरंजनके साथ शिक्षा मिलनेकी सभावना 
हो भुन्हें बालकोके नाटचप्रयोगोमें बताया जाय; छोटे छोटे पर्यटनोकी 
व्यवस्था की जाय, शाला-संबधी तमाम कामकाजकी व्यवस्था बालकोकी 
सौंप कर अन्हें स्वराज्ययी तालीम दी जाय, बच्चोसे हस्तलिखिंत 
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पत्र निकलवायें जाय -- जिस प्रकारकी प्रवृत्तियोको ओन्होने वालकोकी 
शिक्षाके महत्त्वपूर्ण अग मानना स्वीकार किया। जिसके साथ साथ 
थोडा समय वालक अत्पादक अद्योगमे दे, अिसे भी आन्होंने आवश्यक 
समझा। और अद्योग तथा अन्य प्रवृत्तियोका अनुबध करके साक्षरी 
विषय सिखाना शुरू किया। परतु आुद्योग द्वारा शाललको स्वावलबी 
बनानेका विचार ओऑन्हे असभव जान पडा। परिणाम यह हुआ कि 
भुद्योग और दूसरी प्रवृत्तिया जारी करनेके कारण जिन नओऔ शालाओका 
खर्चे कम होनेके बजाय पुरानी पद्धतिकी पाठशालाओसे ओल्टा बढ 
गया। अुद्योग कुशलतापूर्वक न चला सकनेके कारण असमे जो बिगाड़ 
होता है वह अभी तक रोका नहीं जा सका है। असी आलोचना 
भी होने लगी हैँ कि यह तो जनताके धनका अपव्यय हो रहा है और 
बालकोकी साक्षरी शिक्षाका स्तर गिरता जा रहा है। गैसी आलो- 
चनाओंके अुत्तरमें बम्बजी सरकारने हालमे ओेक वक्तव्य प्रकाशित 
किया है। असमें शिक्षाकी दृष्टिसि जिस प्रयोगके क्या क्‍या अच्छे 
परिणाम हुओ हे, यह बताकर कहा गया है कि अब तकके अनुभवसे 
अैसा रूगता है कि अद्योगके सिलसिलेमें जो अतिरिक्त चालू खर्चे 
होता है अतना तो अुद्योगसे निकालना सभव है। कुछ शालामोमे 
बालकोके वस्त्रस्वावलवी मडल वने हैं, यह हकीकत भी भुसमे वताओी 
गओ_ है। 
अुद्योग अच्छी तरह चला सकनेके लिओे तमाम शिक्षकोको 
अुनकी दूसरी तालीमके साथ अुद्योगका वियपय 
साक्षरी विषयोंके सिखानेकी सरकारने योजना वनाओ है। और जैसे 
बारेमें असंतोष जैसे शिक्षक तैयार होते जायगे, वैसे वैसे तमाम 
प्रारभिक शालहाओमें अुय्ोग और अनुबद्ध शिक्षा 
जारी कर दी जायगी। परतु जिस नीति पर अमल करनेके साथ 
शिक्षा-विभागके अधिकारियोंके मनमें यह चिन्ता बनी ही रही है कि 
साक्षरी विपयोके ज्ञानका स्तर जरा भी गिरना न चाहिये। नयी पद्धतिमें 
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साक्षरी विषयोंके पुराने ढगके ज्ञानकी अपेक्षा रखी जाय तो अुसे पहले 
जितनी मात्रामे देवा कठिन है। क्योकि जितना समय दूसरी प्रवृत्तियोमे 
जायगा अतना साक्षरी विषयोका काम कस हो जाना स्वाभाविक 
है। यह बात सच है कि प्रवृत्तियोंके साथ अनुबध साथ कर सिखानेकी 
पद्धतिसे साक्षरी विपयोका ज्ञान अधिक अच्छी तरह दिया जा सकता 
है, परतु वाचन-लेखन द्वारा ही मिल सकनेवाले और जिसके लिये 
रठाओका भी आसरा लेना पडे जैसे ज्ञानकी अपेक्षा पाठ्यक्रमों और 
परीक्षाओमे रखी जाय तो असके लिग्रे थोडा ही समय मिलेगा। 
जिसका सही अपाय तो यह है कि पाठ्यक्रममे जडमूलसे परिवर्तन 
करने चाहिये और परीक्षाओका स्वरूप भी जडसे ही बदलना चाहिये। 
परतु अभी तक असा किया नहीं जा सका। अँसे बुनियादी परिवर्तन 
करनेका या तो साहस नहीं हुआ या वे परिवर्तत करनेकी जरूरत ही 
महसूस नहीं हुओ। जिसके लिओ सरकारी अधिकारियोंके साथ गैर- 
सरकारी कार्यकर्ता भी जिम्मेदार है, क्योकि जिस प्रयोगके संबधमें 
सरकारको सलाह देनेके लिझे आअसके द्वारा नियुक्त “बेसिक ओज्युकेशन 
बोर्ड ” में सरकारी सदस्योसे गेर-सरकारी सदस्योकी सख्या अधिक है। 
जिस स्थितिके लिग्रे में अपनेको भी जिम्मेदार मानता हू, क्योंकि 
अढामी वर्ष पहले बीमार होकर अपग जैसा बन जानेसे पहले में जिस 
बोड्डेका अध्यक्ष था। जिस बोर्डकी सलाहकी सरकारने भुपेक्षा की हो, 
असी ओेक भी घटना मुझे याद नहीं। 
सरकारी विज्ञप्तिमे जितना कहा गया है अुतना भी अभी तक 
तो अच्छी तरह अमलमे नही छाया जा सका है। 
शालाओंकी. जिन प्रवृत्तियोकी वात आपर बताओ गयी हैं, वें 
अुद्योग-संबंधी.. सब शालाओमे अच्छी तरह होती नहीं देखी जाती 
त्रुटियां और अुद्योगके सिलूसिलेमे होनेवाला खर्चे आुद्योगसे 
मिल जानेकी जो आज्ञा प्रगट की गज, है वह भी 
शायद ही कही पूरी हुमी है। अभी तक कच्चे मार और साधनोका 
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बिगाड होना रोका नहीं जा सका है।* कुछ शालाओका प्रवध 
सरकारने गैर-सरकारी कार्यकर्ताओको सौंप दिया है। अुसमे भी 
अद्योगके मामलेमें जैसी चाहिये वैसी प्रगति अभी तक जायद ही 
कोओ शाला दिखा सकी है। मेने सुना है कि अकेली कराडीकी 
बुनियादी शालामे स्वावलवी दृष्टिसि आशाजनक परिणाम आये 
है। जिसका मुख्य कारण यह है कि अुस गावकी आवादी कुशरू 
कारीगर लोगोकी है, वे सन्‌ १९२१ से खादीके वारेमे कुछ न कुछ 
परिश्रम करते आये है, वहाके शिक्षक अआत्साही हे और अुन्हे छोगोका 

अच्छा सहयोग मिलता है। परतु दूसरी गालाओमे जैसे चाहिये वंसे 
परिणाम दिखाओ नही देते। जिसके कओऔ कारण हें। सबसे वडा 
कारण तो यह है कि शिक्षकोको स्वयं अभी तक अद्योग अच्छी 
तरह नहीं आता। अुन्हें अधकचरा अुद्योग सिखाकर अनके द्वारा 
शालामे अुद्योग जारी करनेकी हम आअुतावली करते है। ट्रेनिंग कॉलेजके, 
जहा जिस योजनाके अनुसार शिक्षणकी खास तालीम देनेका दावा 
किया जाता है, अध्यापक वहा चलनेवाले अुद्योगोमे से कमसे कम भेक 
अुद्योगमें तो अच्छे निष्णात होने ही चाहिये। तो ही अआुद्योगकी विविध 
क्रियाओमे बालकोकी कर्मेन्द्रियों तथा ज्ञानेन्द्रियोंके विकासकी कितनी 
संभावना है तथा आनके साथ साक्षरी विपयोकी कौन कौनसी और कितनी 
जानकारीका अनुवध हो सकता है, यह वे अपने अनुभवसे जान सकते और 
सिखा सकते हेँ। साथ ही अन्हें आसपासकी कुदरत और समाजका केवल 
पुस्तकोसे प्राप्त किया हुआ ज्ञान नही, परतु प्रत्यक्ष ज्ञान होना चाहिये। 
यह भी सभव है कि कुछ अध्यापकोको शअ्षिस प्रयोग पर श्रद्धा ही न 
हो। ये सब च्यूनताओं तालीम देनेवाले अध्यापकोमे काफी मात्रामें 
होगी । जिन न्यूनताओको वे पुस्तकोसे प्राप्त शिक्षा द्वारा और ते 
दोडाकर किये गये अनुमानो द्वारा ही पूरी कर लेनेका श्रयत्न करते 


* यह वर्णन वम्वओ राज्यकी जालाओफा और अनमें भी 
गुजरातकी जालाओका है । 
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होगे। परंतु जिसमें आनद नहीं आता। हमारा सब काम छिछला ही 
रहता है। जिनके सिर पर सारी योजनाका व्योरा तय करके देने, 
योजनाकों अमलमे छानेवाले शिक्षकोको तालीम देने और अन्हें रास्ता 
व॒तानेकी जिम्मेदारी है, अन्हीकी जैसी स्थिति हो तो जिसका अर्थ 
यह हुआ कि जिस योजनामे आद्योगको जिक्षाका ओअेक महत्त्वपूर्ण 
साधन मानते हुओ भी असकी पूरी साधना किये बिना जिस योजनाको 
अमलमे छानेकी जिम्मेदारी हमने अुठाओ है। यह वात वैसी ही है जैसे 
कीओ ककहरा और वारहखडी आये विना भाषा सिखाने लगें अथवा 
जिस वातकी तालीम देने लगे कि भाषाकी शिक्षा कैसे दी जाय। ट्रेनिंग 
कॉलेजोमें अुद्योग सिखलानेके लिम्रे हम अलूग आद्योग-शिक्षक रखते हे। 
यह अुद्योग-शिक्षक शिक्षाकी दृष्टिसे अद्योगका महत्त्व नहीं समझता। 
अनुवधकी पद्धतिकी अुसे कोओ कल्पना नही होती । आसे जिस प्रकारके 
शिक्षाज्ञास्त्रका ज्ञान होना चाहिये, यह आवश्यक नहीं माना जाता। 
जिस अद्योग-शिक्षकके वेतनका ग्रेड और विभागमें अुसका दरजा साक्षरी 
विषयोंके शिक्षकोकी अपेक्षा घटिया होता है। जो शिक्षाश्ास्त्री माने 
जाते है अुनका यह खयाल है कि भले ही अुद्योगमे हम निपुण न 
हो, लेकिन अुद्योगके सचालनके सिद्धान्त तो हम समझते हे। जिसलिकओे 
अुसके साथ हम दूसरे विपयोका अनुवध कर सकते है और अुसे करनेकी 
पद्धति सिखा भी सकते हे। यह स्थिति बुनियादी शालाके शिक्षकोंके 
भी शिक्षकोको, जो ग्रेज्युअेट होते हे, तालीम देनेके लिगे खुले 
हुओ कॉलेजोंके अध्यापकोकी तथा बुनियादी गालाके अध्यापकोको तालीम 
देनेवाले अध्यापकोकी है। आुद्योग-निरीक्षको (क्राफ्ट सुपरवाभिजरों)की 
भी कमोवेश यही हालत होती है। 


अधिक कठिनाओ तो जञालाके शिक्षकोंके मानसकी है। आओन्हें अनेक 

ः कारणोसे अपनी नौकरीके वारेमें वडा असतोष हैं। 

शिक्षकोंकी कमियां जिसलिओे जनमे जिस कामके लिखे आत्साह या रस 
नहीं पाया जाता। अनकी जानकारी और योग्यता 
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भी बहुत-कम होती है। शिक्षककी नौकरीसे भरती होनेके लिओ प्राथमिक 
शालान्त परीक्षा पास होनेका जो स्तर रखा गया है, वह बहुत नीचे दरजेका 
है। जिन शिक्षकोको सिखाये जानेवाले विषयोकी वहुत कम जानकारी 
होती है। व्यवस्थितता, निश्चितता, नियमितता और स्वच्छताकी तमाम 
आदतोके बारेमे भुनमे बहुत कमिया पाओ जाती हे। जिन लोगोके विचार 
जीवन-सवधी साधारण वातोमें भी अनुभवसे परिपक्व न हुभे हो, 
वे भी शिक्षक हो सकते है। जो मनृष्य होशियार और अत्साही होता 
है वह तो शिक्षकके धघेमें आता ही नहीं। जो आते हैँ वे यह 
शिकायत करते रहते हे कि जिस नौकरीमे निर्वाहके छायक पैसा भी 
नही मिलता । जिन शिक्षकोको आुद्योगकी तालीम पानेके लिखे आश्रमोमें 
अथवा अन्यत्र खोले गये केन्द्रोमे भेजा जाता है। वहा जानेके लिखे 
और जाकर ओकाग्र मनसे तालीम पानेके लिझे बहुत थोडे शिक्षक राजी 
होते हे । अधिकाश शिक्षक तो यही सोचकर तालीम लेने जाते हे 
कि नौकरीमे पड गये हैं और नौकरी करनी है, जिसलिओे अफसरोके 
हक्‍मकी तामील करनी चाहिये, और वहा वे जैसे तैसे अपना समय 
पूरा करते है। जैसे शिक्षको द्वारा अितना वडा प्रयोग करके अुससे 
अच्छे परिणामोकी आशा कंसे रखी जा सकती है?” 


धोडी बहुत कठिनाओ माता-पिताकी तरफसे भी होती है। वे 
जिस प्रयोगका महत्त्व नही समझते । अुनकी आखोंके 
साता-पिताका सामने तो पुराने ढगकी शालाओ ही होती है । वे कहते 

विरोध है, हम तो अपने वच्चोको पढनेके लिओ शाल्ममे भेजते 

है, अुद्योग सीखने और सफाओके काम करनेके ले 

नही। नाट्यप्रयोग, पर्यटन वगरा अन्हें निरे खेल मालूम होते हे । 
मिसलिओ वे लोग शिकायत करते है कि आप तो वालकोफ़ों स्लेग्ाते 
रहते हैं अथवा अनसे काम कराते है, पटाते कुछ नहीं। कामकी तो 
हमारे घर ही क्या कमी है? गावोके अज्ञान माता-पिता थैसा कहें 
तो समझमे आ सकता है। परतु सुशिक्षित माने जानेवाले बहुतसे माता- 
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पिता भी अआद्योगको निकम्मा मानते हे। वे दलील देते हे कि हमारे 
बच्चोको बादमे कहा यह अद्योग करना है जो आप अआुनका समय 
बिगाडते हैं और आअुनकी असली पढाओमें कमी करते हे। 


दूसरी बडी कठिनाओ देशकी गरीबीकी भी है। अधिकतर माता- 
पिताकी आर्थिक स्थिति मितनी तग होती है कि बच्चोकों शालामें 
भेजना अओन्हें पुसाता नही। अुनके १०-१२ वर्षके बालक छोटे भाजी- 
बहनोकों सभालनेमे माकी मदद करते हे, ढोरोकों चराने या पानी 
पिलाने ले जाते हे, बापको खेत पर खाना पहुचाते हे, और जिस तरहका 
दूसरा भी बहुतसा काम करते है, और वह काम माता-पिताके लिजे 
जितना अपयोगी बन जाता है कि अुसे छुडबाकर वे बालकोको जैसी 
पढाओके लिखें पाठशाला भेजनेकों तैयार नहीं होते, जिसकी अन्हें 
कोओ अपयोगिता नहीं दिखाओ देती। जैसे बच्चोके नाम पाठशालाकें 
रजिस्टरमें दर्ज किये हुओ हो तो भी अुनकी हाजिरी बहुत कम 
रहती हे। 
जिन सब कठिनाअयोके कारण जिस प्रयोगकों अनुकूल वाता- 
वरण नही मिलता। असे पैदा करनेके लिओरे सवे 
कठिनाभियोका तरफसे प्रयत्न करने पडेंगे। समाज-शिक्षण अथवा 
हल लोकरशिक्षण द्वारा माता-पिताकी गलतफहमी ६९ 
करनी होगी। जिस नजी तालीमका महत्वे 
समझावा होगा और जिसमें अुनकी दिलचस्पी पैदा करनी होगी । गरीबीकें 
कारण जो कठिनाजओिया जाती हे वे तो गरीबी दूर करनेके भुपात 
कामसे लेकर ही दूर हो सकती हे। देहातकी गरीबीका प्र हे 
करनेका काम मुख्यत रचनात्मक कार्यकर्ताओका है। अब तो वर्ष 
सरकारकी मदद भी मिल सकती है। दूसरी तरफ शिक्षकोकी कु 
और योग्यताका स्तर अूचा आठानेकी जरूरत है। ओन्हे भरती करने 
लिखे जो योग्यता जिस समय निर्धारित की हुज है असे बढ़ाता 
ही पडेगा। भरती करनेके बाद अन्हें जो तालीम दी जाती है वह भी 
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आजसे अधिक ठोस होनी चाहिये। सरकारी विनप्तिमें बताये ,अनुसार 
अद्योगके सिलसिलेसे होनेवाले चालू खचे जितना स्वावकृवन सिद्ध 
करनेका सरकार द्वारा रखा गया लक्ष्य गाधीजीकी योजिनामें विश्वास 
रखनेवालोको भले ही कम लगता हो, परतु यदि ,सारी बुनियादी 
मानी जानेवाली शालाओ अुस लक्ष्य तक जल्दी पहुच जाय तो अभी 
तो हमें सतोष कर लेना चाहिये। अुद्योग शुरू करनेके कारण जो 
अधिक खर्च और बिगाड़ होता है वह तो ओेक दम रुक ही जाना 
चाहिये। साथ ही विज्ञप्तिमें जिन वस्त्रस्वावलवी मडलोकी वात कौ 
गओ_ है अनकी सख्या भी बढनी चाहिये। जैसे मडल शालाभोंके लिओे 
अवश्य ही शोभास्पद हे। 
जिन शालाओका प्रवध गैर-सरकारी कार्यकर्ताओंके हाथमे है, 
अनसे अवश्य ही अधिक अपेक्षा रहेगी। माता-पिताके सहयोगके अभाव 
और अुनकी गरीबीके कारण आनेवाली मुश्किलें अुनके काममें भी वाधक 
होती हे। ये शिक्षक अधिक अआत्साह और रसपूर्वक काम करनेवाले 
होते हैँ, जिसलिओे अुनसे आशा रखी जाती है कि अआंद्योग वगैरा 
प्रवृत्तियोमें वे विद्याथियोकी अधिक दिलचस्पी पैदा करेगे और कुछ 
मिलाकर अधिक अच्छे परिणाम छा सकेंगे। 
ड 
परतु जितनेसे ही गाधीजीका अआद्देश्य पूरा नही हो जाता। अन्हे 
तो जनता पर करोका भार बढाये विना शिक्षाको 
पाठशालाओं नहीं सा्वत्रिक वताना था। जिस समय देशी राज्योके 
परंतु परिश्रमालय विज्ञाल प्रदेश भारतीय सघमे मिल गये है। अनमें 
कओ प्रदेश अैसे हे, जहा वालकोंके लिभे शिक्षाी 
बहुत कम या नहीके वरावर व्यवस्था है। शिक्षाके विपयमें अन्हें 
भारतीय सघके पुराने प्रदेशोकी कतारमे लानेके लिओे वहा बहुतसी नभी 
शालाओं खोलनेकी जरूरत है। परतु रुपयेकी कढिनाओके कारण सरवार 
शीघ्र वैसा नहीं कर सकती। रुपयेकी तगीके कारण शिक्षाके बजदमे 
शि-३ 
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जिस वर्ष सरकारने कटौती कर दी है। गाधीजीकी योजनाको अमली 
रूप दिया जा सके तो असे प्रश्न आसानीसे हल हो जाय। जिस 
योजनाको कार्यान्वित करनेका रास्ता हमे खोजना ही होगा। यह भार 
सरकारी विभाग पर डालना मुनासिब नही । गर-सरकारी कार्य्रकर्ताओकों 
ही योजना पर अमल करके दिखाना चाहिये और असके परिणाम 
समाज और सरकारके सामने रखने चाहिये। गृजरातमें स्कूल बोर्डकी 
शालाओकी व्यवस्था अुससे मागकर गैर-सरकारी कार्यकर्ता चार-पाच 
स्थानोमे प्रयोग कर रहे हे। अुसमे भी परीक्षाओं और पाठयक्रमके 
बधनोकी तथा माता-पिताके पर्याप्त सहयोगके अभावकी कठिनाजिया 
बाधक होती है। शालाका अर्थ है प्रढना, लिखना और साक्षरी विषयोका 
 अध्ययच करना। ये सस्कार लोगोके मन पर हजारो वर्षोसि पडे हुओे 
हैं। लोगोको कितना ही समझाजिये, परतु भाषा, गणित, भितिहास, 
भूगोल वगैरा साक्षरी विषयोनें और अनमे भी अुतकी ओक खास तरहकी 
जानकारीने जो महत्त्व प्राप्त कर लिया है, अुसके पैमानेसे ही किसी 
भी शालाकों नापा जाता है। हम यह सोचे कि जिस गावमे शाला 
हो ही नहीं वहा शाला खोलकर परीक्षा वगैराके साथ अुसका संबंध 
जोडे बिना हम यह प्रयोग करे तो वहा भी थोडे ही दिनोमे माता-पिता 
आकर कहने लगेगे कि आप कुछ पढाते नहीं है, आप तो बालकोसे 
काम कराते है और अन्हें खेलाते हे। जिसलिओ मुझे लूगता है कि यह 
प्रयोग करना हो तो विद्यालय अथवा शालाका नाम छोडकर हमें काम 
करना पडेगा। विद्याल्यमें अुद्योगको लानेके बजाय अुद्योगाल्यमे विद्याको 
ले जाना पडेगा। मुझे याद पडता है कि ओक बार विनोवानें अके 
प्रसग पर यह कहा था कि गाव गाव पाठशाला खोलनेके बजाय परि- 
श्रमाल्य खोलना ही अधिक अच्छा है। गावके बालक वहा यह समझ 
कर आये कि वे पढनेके लिये नही, परतु आुद्योग करनेके लिजे आते 
हैं। कार्यकर्ता तो सच्चे शिक्षक ही होगे। अुनके मनमें बालकोकी शिक्षा 
और सर्वागीण विकासकी निश्चित कल्पनाओ होगी। पुरतु वे अपने 


रेप 
कार्यका आरभ अद्योग-शिक्षणसे और वालकोमे व्यवस्थितता और 

स्वच्छताकी आदते डाह़ कर करेगे। 
असा प्रयोग करनेवाले कार्यकर्ता अथवा थिक्षककी अपनी तालीम 
और तैयारी वहुत पक्‍की होनी चाहिये। हमारे 
कार्यकर्ताका गावोमे सबसे बडा काम वहाकी गरीबी और गदगी 
योग्यता दूर करना है। आप दूसरी कितनी ही वाते करे, 
परतु जब तक लोगोकों अुनकी गरीबी मिटानेका 
प्रत्यक्ष और प्रयोगसिद्ध अुपाय नहीं बतायेंगे, तब तक लोग आपकी 
बात नही सुनेंगे और आप गावोकी कोओ ठोस सेवा नहीं कर सकेंगे। 
भिसके लिओे गाधीजीने खादीका काम बताया है। परतु खादीका अद्रोग 
ओक सहायक अद्योग है। वह फुरसतके समयका आुपयोग करके मनृष्यकी 
मुख्य आयमे थोडी-बहुत वृद्धि कर देनेवाला भ्रुद्योग है। जिस दृप्टिसे 
अुसका महत्त्व कम नही है, परतु अकेले अुसीसे हमारे गावोकी गरीबी 

दूर नहीं हो सकेगी। 

हमारे गावोके मुख्य अुद्योग खेती और गोवालव है। अत पर 
ध्यान दिये विना अब काम चल ही नहीं सकता। 
खेती और. आज हम अैसी स्थितिमे पहुच गये हैँ कि 
गोपाहन॑. जिन दोनो धथोमे आत्यादन वढाये बिना हम जी 
नहीं सकते। नहरो द्वारा अधिक विल्तारमे पानी 
पहुचाने और पडती जमीनको खेतीके काममे छेनेकी योजनाओं पर 
सरकारकी तरफसे अमल हो रहा है। परतु जिसके साथ गावकी 
मौजूदा खेतीका अआत्यादन भी वढाना जरूरी है। अुसमे अंक बंदी 
रुकावट यह है कि जो खेतीके कामसे कोओ भाग नहीं लेते या कोओ 
मदद नही देते, जैसे गैरकाव्वकार जमीन-मालिकोका भार खेती पर 
पडता है। यह भार कुछ ह॒द तक घटानेके छिझरे सरकारनें उानून 
बनाये है। परंतु कानूतोसे पूरा लाभ अआुठानेके ल्िथि फ़िसानोंनें जो 
साहस और योग्यता चाहिये वह आुतमे पैदा करतेकी जरूरत हैं। 


श्द्‌ 


यह काम कार्यकर्ताओंके स्थायी साथ और मददके बिना किसान नहीं 
कर सकेगे। अँसे कार्यकर्ताओंको खेती-कामके सच्चे जानकार बनना 
पड़ेगा । तभी वे किसानोकी सच्ची मदद कर सकेंगे। जो शिक्षक अथवा 
जशिलकगण आुपरोक्त परिश्रमालयकी योजना लेकर गांवमे बैठेगे, अुनका 
पहला काम तो गावकी गरीवीका प्रच्न हल करनेंगे गांववालोंके सहायक 
बनना होगा। जुन्हें खेती और गोवन-सुधारका व्यावहारिक ज्ञान होगा 
तो ही वे जिसमें सहायक वन सकेगे। व्यावहारिक जब्द मेने जानवूझकर 
काममें लिया है, क्योकि कृपि-विज्ञानके ग्रेज्युअेंटटी हम गावकी खेती 
दिखायें तो वह तुरंत कह देगा कि यहा पानीकी सुविधा नहीं है, 
किसानोंके पास अच्छे सावन नहीं है, जमीन सुधारनेकों अुनके पास 
पूजी नही है, जिसलिओे कुछ नही हो सकता। वह भछ्रा होगा तो 
सरकार नये कु खुदवानेंके लिश्रें जो मदद देती है अथवा खाद बनानेंके 
लिओें खड़ें खोदनेका जो प्रोत्साहन देती है, अुसके वारेमें लोयोंको 
समझायेगा। हमे तो किसानको यह बताना है कि असे वाहरकी मदद 
न मिले तो भी अपने विद्येप परिश्रमसे, विशेष सावधानीसे और 
आपसमे सहयोग सावकर वह अपनी आजकी स्थितिसे निकलकर ओक 
कदम आगे कैसे वढ़ सकता है, ओकके वजाय दो पौधे कंसे आुगा 
सकता है। कोओ जालोचना करेगा कि आप तो शिक्षककों बहुत वडा 
काम वता रहे है, अुससे आप अत्यधिक अथवा न रखने लायक 
आया रखते है। परतु जिस समय में साधारण जिक्षककी बात नहीं 
कर रहा हु। सामने जो घना अंवेरा दिखाओ दे रहा है अुसमें दीपक 
वनकर दूसरोंके लिझे पथ प्रकाशित करनेवाले अथवा जंगलकी झाड़िया 
काटकर दूसरोंके लिझ्रे रास्ता बनानेंवाले वीर और साहसी शिक्षककी 
वात कर रहा हूं! बैंसे घिक्षककों सारे गावकों अपनी शाला वनाता 
होगा। तभी वह अपने परिश्रमालय अथवा ग्रामझआलछाके छिे छोगोमे 
दिलचस्पी पैदा कर सकेगा। 
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गावकी खेती और गावका गोधन सुधारनेकी दृष्टिसे वह खेती 
और गोपालन दोनोकी सहकारी समितिया वनाकर सयुकत खेती और 
सयुक्त गोपाल्लकी योजना बनायेगा। अपने परिश्रमाल्यको भी वह 
सहकारी समितिका सदस्य वनायेगा। परिश्रमालयके विद्यार्थी भी खेतोंमे 
मजदूरी करने और ढोर चराने जायगे। शिक्षक स्वयं भी मजदूरी 
करते-करते छोगोका पथप्रदर्शन करेगा। 


- यदि दो शिक्षक जिस प्रयोगके लिओ गावमे गये होगे,-और 
दो जनोका जाना ही ठीक है, तो यह जरूरी है 
पहले कदम कि दोनोकों खेती और गोपालनके सिवाय वस्त्र- 
विद्या और वढभीगिरीमें से ओभेक ओके अआद्योग 
आता हो। साथ ही आठ वर्षके पाठ्यक्रमवाली बुनियादी शाला 
चलानेके लिओ साक्षरी विषयोका जितना ज्ञान आवश्यक माना जाय 
अुतना तो कमसे कम अन्हे होना ही चाहिये। अनकी दृष्टि वैज्ञानिक 
होनी चाहिये। वे परिश्रमालयमे विद्यार्थी वढानेकी अुतावली न करे। 
प्रारभ वे अक ओक विद्यार्थीसि ही करें तो सुविधाजनक होगा। ये 
विद्यार्थी स्वतत्र रूपमें अुद्योगकी कुछ खास क्रियाओं करने लग जाय तब 
दूसरे विद्यार्थी भरती किये जाय। कोओ छ महीनेमें तो शुरूमे आये 
हुओ विद्याथियोसे आुद्योगकी कुछ विशेष क्रियाओ सिखानेके लिखे 
सहायकके रूपमे भी काम लिया जा सकेगा। 
अुद्योग सिखाते-सिखाते ही अुसके स्वाभाविक अनुवधमे आनेवाली 
वैज्ञानिक, यात्रिक और सामाजिक विषयोकी जानकारी वे जवानी 
ही विद्यार्थीकी योग्यतानुसार देते रहे। फिर छ महीने या वारह 
महीनेके बाद वे अक्षरज्ञान देना प्रारभ करे। ओुनके पास किस आम्नके 
वालक आते हैँ, यह देखकर अओऑन्हे अपने कामका समय-पत्रक बनाना 
होगा। सभव है. वालवाडी, बुनियादी शिक्षा और प्रौढ-शिक्षा तीनों काम 
जुन्हे शुरू करने पड़े। दो शिक्षक कितना काम सभाल सकते हैँ और 
गावमे से कितने सहायक तैयार कर सकते है, जिस पर थामकी 
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व्यवस्थाका आधार रहेगा। जिस कामकी व्यवस्था स्थानीय परिस्थितिके 
अनुसार अनुभवके आधार पर करनी है, अुसके अधिक ब्योरेमे हम 
नही जा सकते। 


शिस प्रयोगके आथिक पहलका थोडासा विचार कर लेना 
चाहिये। जिस समय हमारे गाव जितनी गरीब 
शिक्षकोकी हालतमें हैं कि जिन शिक्षकोको अपनी आजीविकाका 
आजीविका पाच-सात वर्षका प्रवध करके ही गावोमें जाना 
पडेगा। मितने समयमे अन्हें गाववालोको अपनी 
अपयोगिता जिस हृ॒द तक सिद्ध कर दिखानी चाहिये और गांवकी 
आथ्िक स्थिति सुधारनेमे जितना हिस्सा ले चुकना चाहिये कि गाव- 
वाले आनके निर्वाहका भार खुशीसे अुठा छे। गाववाले यह भार न 
अठा सके तो अपने गरीर-अमसे अपना निर्वाह कर लेनेकी शक्ति 
तो आअुनमे होनी ही चाहिये। जितने असेमे अुनका परिश्रमालय अथवा 
ग्रामणाला जितनी अच्छी तरह चलने लग गओज_ी होगी कि असके 
अ॒त्पादनसे भिक्षकोंके निर्वाह जितना पैसा मिल जाय। परिश्रमालयके 
लिओ छप्पर तथा शिक्षकोंके रहनेकी झोपड़िया गावमें मिल जाय तो 
अुत्तम वात होगी। अुनका किराया देना पड़ें तो भी चिन्ता नहीं। 
वर्ना जुन्हें वनानेके लिम्रे गाववालोकी मेहनत और वाहरसे कुछ नकद 
रकम जुटानी पडेगी। जिन मकानों पर गरावका ही सार्वजनिक स्वामित्व 
माना जायगा। थोड़ेसे वढ़भीके औजार और बुनाआके लिगे भेक दी 
करघे शुरूमें वाहरसे लाने पड़ेंगे, फिर तो आवध्यक साधन धीरे धीरे 
गावमे ही वना लेने चाहिये। 
परिश्रमालयमें सीखने आनेवाले जो कुछ आत्पादन करें अुसका कुछ 
भाग मुन्हें देता होगा। कुछ भाग व्यवस्थाके लिगें 
विद्याथियोंका. सुरक्षित रखा जाय। कितना भाग दिया जाय, यह 
मेहनताना स्थानीय परिस्थितियां देखकर तय कर लिया ५ 
सीखने आनेवालोको अमुक भाग देनेकी वात में 
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जिसलिजे कह रहा हू कि लोगोंकी गरीबी जितनी वढी हुओ है कि 
अुनकी मजदूरीके बदलेमे ऑन्हे अुचित रकम मिले तो ही अआनमें काम 
करनेका आत्साह रह सकता है। चौदह वर्षके बालकोको घरका खिला 
कर जालामें पढने भेजने जैसी आथिक स्थिति जिन माता-पिताकी 
नही हो, अनके वच्चोको ओन्होने जो कुछ आुत्पादन किया हो वह दे 
देना ही ठीक मालूम होता है। 


नओ तालीमके पूरे प्रयोगका प्रारभ किस ढगसे किया जा सकता 
है, असकी थोडीसी कल्पनाके रूपमे मेने यह कहा है। यद्यपि यह 
कल्पना है, फिर भी हमारे गरीब गावोकी स्थिति और हमारी वर्तमान 
बुनियादी शालाओंके निरीक्षण पर अुसका आवार है। जिस प्रकारके 
प्रयोग तीन चार गावोमे करनेके लिओे पूरी बोग्यतावाले साहसी वीर 
निकल आयें तो हम अनके पाच सात वर्षके अनुभवसे गाधीजीकी 
योजनाके अनुसार शिक्षाका श्रीगणेश करनेकी स्थितिमे आा सकेंगे । 
और वह श्रीगणेश कर सकें तो आुसके आगेके कामके छिखे मौजूदा 
बुनियादी शालाओंके प्रयोग अपयोगी सिद्ध होगे। वे अपनी शक्ति 
और परिस्थितिके अनुसार कुछ न कुछ वो करती ही है। बसे 
मौलिक प्रयोगोसे जिन शालाओकों वहुत प्रेरणा और जानकारी 
मिल सकती है। जैसे मौलिक प्रयोगोसे ही अनुवधवाले शिक्षणकी 
सच्ची कला हाथ छगेगी। बुनियादी शालाओका पाठ्यक्रम कैसा हो, 
जिसकी कल्पना भी झैसे प्रयोगोसे मिल सकती है, यद्यपि गाघीजीकी 
शिक्षण-योजनामे तमाम शालाओके लिखें अेकसा पाठ्यक्रम बनाना 
ठीक नहीं। स्थानीय परिस्थितिके अनुस्तार पाठ्यक्रममे फेरवदलके 
लिओ गुजाजिश होनी ही चाहिये। परतु योजनाको तत्रवद्ध करनेकी 
जिम्मेदारी जिस पर है आुसका काम तो निश्चित पाठ्यत्रमके दिना 
चलेगा नहीं। जिस हद तक" योजनाके श्राण उतस्ड भी जरूर होगे। 
जिस प्रकार जिस योजनाको सदा जीती-जागती रखनेके लिलझे और 


जंड० 


तंत्रवद्ध पद्धतिसि काम करनेवालोको प्रेरणा मिलती रहे जिसके लिओ 
स्वतत्र ढंग पर काम करनेवाले प्रयोग-वीरोकी जरूरत हमेशा रहेगी। 


२० मओ, १९५० 


२्‌ 
भितिहासकी छिक्षा -- कुछ सुझाव 


सन्‌ १९३७ में गांधीजीने बुनियादी शिक्षाकी योजना मित्रोंके 
सामने रखी, अुसके बाद आसका पाठ्यक्रम तैयार करनेके लिणे भेक 
कमेटी नियुक्त की। वह जाकिरहुसेन कमेटीके नामसे प्रसिद्ध है। 
श्री किशोरलछालभाओ असके ओक सदस्य थे। अुस कमेटीके दिये हुओ 
पाठ्यक्रममें अितिहासका भी पाठ्यक्रम दिया गया है। अुसके साथ 
श्री किशोरछालमाओका मतभेद था। जाकिरहुसेन कमेटीके पाठ्यक्रमसें 
ठेठ प्राचीन कालसे शुरू करके क्रमश. अर्वाचीन कालके जितिहास पर 
आना होता है। असमे पहली कक्षामे अर्थात्‌ सात वर्षकी अम्नके बालकोको 
ठेठ प्रारभिक दशामें जीवन वितानेवाले आदिमनुष्य किस तरह 
शिकार करके अथवा जमीनके भीतरसे कंदमूल खोद कर अपना भोजन 
प्राप्त करते, पेडो पर या गुफाओमे रहते तथा पेड़ोकी छाल, पत्ते और 
चमडोका अपयोग हारीर ढकनेके लिजे करते थे, और भअुसमें से वे 
खुराकके लिजे पशुपारन तथा सादी खेती पर आये, रहनेके साधनों 
अन्होने कुछ सुधार किये और कपडोंके लिआे अत, कपास और रेशमका 
अपयोग करने छगे --वगैरा बाते कहनी होती हे। जिसी भ्रकार वे 
लकडी, पत्थर, कासे और लोहेके हथियार और औजार क्रमश” कामस 
लेने छंगें, घोडे, गाय, कुत्ते वगैरा पालकर आअनका अपयोग करने छग॒, 
अपनी आवश्यकताओं, भावनाओं तथा विचार प्रगट करनेके लिये भाषाका 
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प्रयोग करने छगे, चित्र बनाने रंगे और लिखना भी शुरू किया -- यह 
सव कहानीके रूपमे और नाटकके रूपमे अँसी प्रवृत्तिया करा कर सिखाना 
होता है। जिसके बादके काफी प्राचीन कालके मनुष्यका जीवन कसा था, यह 
भी कहानियों द्वारा कहना होता है। अुसमे मिस्र देशमे गुलामोंसे मजदूरी 
कराकर पिरामिड बनवाये गये, मोहन-जो-दड़ोमे वालक क्या क्या करते 
होगे, वेदोकी शुन शेपकी कहानी, वगैरा बाते कहता, चीनके पहले पाच 
बादशाहोकी कहानी कहना अथवा अुसका अभिनय कराना होता है। साथ 
ही अति प्राचीन कालके प्रारभिक दशाके मनुष्यों जैसा जीवन विताते- 
वाले जो छोग आज भी पृथ्वी पर कही कही हैँ -- जैसे अरबस्तानके 
बेदू लोग और अत्तरी श्रुवके पासके प्रदेशके ओस्किमों छोग-- अुनकी 
बातें भी कहना और अतका अभिनय कराना होता है। शिक्षक वहुश्ुत 
और कलावाला हो तो जिसमे वालकोका रस पैदा कर सकता है और 
आनद भी जुत्पन्न कर सकता है तथा आजकलके साधन-सपन्न जीवनके 
बजाय जैसा कम साधनोवाल्‍ा जीवन भी मनुष्यका किसी समय था, 
जिसके थोड़े बहुत संस्कार वालूकके दिमाग पर गायद डाल सकता है। 
मलवत्ता, जिसमे बालकोकी तकंशक्ति और कल्पनाशक्ति पर जररतसे 
ज्यादा जोर पडनेका डर भी है। 

हकीकत तो यह है कि हमारे आजकलके थोडी ज्ञान-पूजीवाले 
शिक्षकोके लिओ ही यह पाठ्यक्रम वडा कठिन पडता है। चीज भले 
ही कठिन न हो, परतु आसे पाये कहासे ? प्रान्तीय भाषाओमे अजंसी 
जानकारी देनेवाली जैसी चाहिये वैसी पुस्तके नहीं हें। जिस पाठय- 
ऋमके अनुसार प्रान्तीय भाषाओमें पाठ्यपुस्तकें तैयार की जा सकती 
हैं। परतु जिससे हमारा दारिद्रय नही मिटेगा। विक्षकके पास जिस 
पाठ्यक्रमके आसपासकी वहुतसी जानकारी हो तो ही वह जिन बति 
हासिक कहानियोको आकर्षक और प्रभावकारी वना सकता है। भगेजीमे 
असी जानकारी देनेवाली अनेक पुस्तक होनेंके कारण अग्नजा पढ़ हुआ 
पाठ्यक्रम तैयार करनेवालोकों जो चीज आसान लगती है, अुसका प्रास्ताप 
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भाषाके पूरे साहित्यसे भी अच्छी तरह परिचित न रहनेवाले हमारे 
चिक्षकोको वहुत कठिन प्रतीत होना स्वाभाविक है 

श्री किबोरलालभाजीका मत यह है कि जितिहासकी शिक्षा 
निकटके कालसे शुरू होनी चाहिये और धीरे घीरे प्राचीन कारू पर 
पहंंचनी चाहिये | प्राचीन जितिहासका अध्ययन अपरकी कक्षाओंमे हो। 
जिसी प्रकार गालाके समीपवर्ती प्रदेशका जितिहास पहले पढ़ाना चाहिये 
ओऔर क्रमण असके क्षेत्रका विस्तार करते जाना चाहिये। मुझे यह 
दूसरी वस्तु अधिक महत्त्वकी रूगती है। क्योंकि शहरके वालक जिन 
वस्तुओं और घटनाओमे रस ले सकते है और अन्हें आसानीसे समझ 
सकते है, अनमे गावके वालक रस नहीं ले सकते। न अन्हे आसानीसे 
समझ सकते हे। गांवके वालकोका रस विलकुल दूसरी बातो और 
घटनाओमे होगा और अन्हीको वे आसानीसे समझ्न भी सकते हं। 
जिसी प्रकार जगलरके पासके प्रदेशके, पहाड़के पासके प्रदेशके और समुद्रके 
निकटवर्ती प्रदेशके अर्थात्‌ भिन्न भिन्न प्रदेशोंके वालकोकी दिलचस्पी और 
समझके विपय अछूग अलग होगे । अधिक परिचितसे कम परिचित और 
अससे अपरिचितकी ओर--जिस क्रमसे आगे बढनेका सिद्धान्त हम 
स्व्रीकार करते हो, तो भिन्न भिन्न प्रदेशोंके वाछकोंके लिजे मितिहास 
और भूगोलका क्रम हमे भिन्न भिन्न रखना चाहिये । जिसलिजे ओेक ही 
प्रकारकी पाठ्यपुस्तकोंसे सव जगह काम नहीं चलेगा। हालमे ही 
श्री बिनोवाने सेवाग्राममें अके भाषण दिया, जिसमें यह विचार श्रगठ 
किया है कि नजी तालीमको नित्य नजऔ तालीम रहना पड़ेगा। यह 
भी कहा कि भिन्न भिन्न प्रदेगोंके छिठ्रे भिन्न भिन्न पाठ्यपुस्तकें होती 
चाहिये । 

“४ प्रत्येक गांवकी परिस्थिति अछय-अलग होती है। आुसीके 
अनुसार शिक्षाका विचार करना पडेगा। जहा नदीतढ हगा 
वहा बेक हक्ारकी, जहा पहाड़ होगा वहां दूसरे प्रकारकी, और 
जहां आसपास जयल होगा वहां तीसरे प्रकारकी शिक्षा होंगी | 
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प्रत्येक गावका वातावरण देखकर असकी रचना करनी होगी। 
जिसके लिये खास ओक ही तरहकी योजना अथवा निश्चित 
पुस्तकें काम नही देंगी। आजकल सब प्रान्तोके लिखे ओेक ही 
प्रकारकी पुस्तक सारी शालाओमें चछती हे। जिससे गावकी 
जो विशेषता और भिन्नता होती है अुसकी कोओ कल्पना नहीं 
होती, भेक सर्वसामान्य पुस्तकें वाठकोको रस नहीं आता और 
अलग अलग प्रकारके गावोके लिझरे वह कामकी नहीं रहती। 


४ हमारी पाठ्शालाओके लिखे पुस्तकोकी जरूरत रहेगी, 
परतु वे अछूग अलग गावोकी स्थितिको ध्यानमे रखकर अछूग 
अलग ढग पर लिखी हुओ होगी। जो मितिहास सेवाग्रामकी 
शालामे पढाना होगा जुसमे सेवाग्रामकी सव सस्थाओका भजिति- 
हास होगा, अआसमें यह भी होगा कि सेवाग्राम ग्राव कैसे बना, 
जुसमें गावके वृद्ध जनोका अनुभव होगा और जिस प्रकार बह 
सजीव जितिहास होगा। भूगोलमें भी सेवाग्राम और अुसके 
आसपासकी स्थितिका विशेष वर्णन होगा। जिस गावमे हम रहते 
होगे अुसे दुनियाका मध्यविन्दु मानकर आुसके आसपास दुनिया 
मौजूद है, यह समझकर भूगोलकी शिक्षा दी जायगी।” 
जिस पुस्तकमे श्री किशोरलालूमाजीकी “जडमूलसे क्रान्ति ” नामक 

पस्तकसे अुनका “जित्तिहासका ज्ञान” नामक लेख लिया गया है। जुसमे 
बुन्होने ज्रेक दूसरी ही और बडे महत्त्वकी वस्तु पर जोर दिया है। 
भुन्होने कहा है कि जितिहासके ज्ञान और जिक्षणकों आजकल बहुत 
महत्त्व दिया जात्ता है, परतु वह जितने महत्त्वका पात्र नही है। वयोकि 
किसी भी घटनाका सोलह आने सच्चा जितिहास हमे भधायद ही मिल 
पाता है। स्वयं अपनी की हुओ या कही हुओ बात्तोकी भी मनुष्यवी स्मृति 
जितनी जल्दी मन्द पड़ जाती है कि थोडे समय बाद आुसमें सत्य और 
कल्पनाका मिश्रण हो जाता हैं। साथ ही, जितिहास पटकर हम नभूत- 
कालके बारेमें जो कल्पनाओ करते हे वे भुचितमे बहुत अधिक व्यापक 
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होती है। लोकजीवनके वर्णनके रूपमें जो जानकारी दी हुओ होती है, 
वह अधिकाशमे लोगोंके बहुत थोडे भागके जीवनकी जानकारी होती है। 
फिर भी हम असे समस्त जनसमाजकी स्थितिके रूपमें समझते हे। 
किसी 'राजा अथवा राजधानीके शहरकी समृद्धिके वर्णन परसे पाठकके 
मन पर असा असर पड़ जाता है मानो सारा देश समृद्ध होगा। नाछदा 
जैसे विद्यापीठों अथवा गुरुकुलोके वर्णन पढकर असी छाप मन पर 
पडती है कि सारे देशमे विद्याका खूब प्रचार होगा और देशके सभी 
बालक भिन विद्यापीठों और गुरुकुलोमे पढने जाते होगे। गार्गी जैसी 
विदृषीके वर्णन परसे यह छाप मन पर पड़ती है कि प्राचीन कालमे 
सभी स्त्रिया खूब पढी-लिखी होगी। किन्तु यह मानना बैसा ही होगा, 
जैसा आजकल सरोजिनी नायडू अथवा विजयालक्ष्मी पडितका वर्णन 
पढकर यह मान लिया जाय कि भारतमें सभी नही तो बहुत बडे भागकी 
स्त्रिया जैसी ही विद्वान और आगे बढी हुओ होगी। जिसलिओणे जिति- 
हास पढ़कर न केवल व्यापक अनुमान ही नही छगाने चाहिये, बल्कि 
तुरन्त यह भी नहीं मान लेना चाहिये कि जितिहासमे आनेवाली सभी 
घटनायें ठीक अुसी तरह हुओ होगी। । 
आश्रमकी पाठशाला और गूजरात विद्यापीठ दोनोमें जितिहास 
पढानेका काम मेने कओ बार किया है। आस अनुभवसे में तो जिंस 
परिणाम पर पहुचा हूं कि जब तक विद्यार्थी बडी अुमञ्रका न हो जाय तव 
तक असे व्यवस्थित जितिहासकी शिक्षा देना व्यर्थ है। आजका हमारा 
जीवन -- हमारे आदर्श, हमारी आकाक्षाओं, हमारी सामाजिक, धार्मिक, 
राजनैतिक और आर्थिक सस्थाओ सब -- अब तकके हमारे जितिहासका 
परिणाम हे। यह समझनेके लिखे पहले तो हमे आजके जीवनका 
अच्छी तरह निरीक्षण करना चाहिये। बादमे अुसके कारणोकी जाच 
करनी चाहिये। अपने देशका विचार करे तो हमारी वर्तमान स्थिति 
हमारे पूर्वजोके अच्छे कार्यों और भूछोका तथा विदेशोकी जिंत जिन 
प्रजाओोसे हमारे देशका सवध हुआ अुसका परिणाम है। जिस अकार 
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हमारी वतंमान स्थितिका भूतकारूकी अनेक घटनाओंके साथ कार्य- 
कारण सबंध है। यह सब समझानेका जितिहासका दावा है। परतु 
जैसा श्री किशोरछालभाओ कहते हे, हमे अुपरूब्ध भितिहास ही यदि 
दोषपूर्ण अथवा भूलभरा हो, तो अुससे न केवल हमारी वर्तमान 
स्थितिका सही स्पष्टीकरण नही मिलेगा, प्रत्युत वह हमें गलत रास्ते 
पर भी ले जायगा। यह सब समझना प्राथमिक या माध्यमिक गालाके 
विद्यार्थीकी शक्तिसे बाहर माना जायगा। जिसे सामाजिक परिस्थितिका 
ओर समाजके प्रइनोका कुछ न कुछ खयाल हो, वही जितिहासको 
अच्छी तरह समझ सकता है और अससे छाभ आठा सकता हैं। में 
मानता हु कि ञिस समय प्राथमिक और माध्यमिक शालाओमें 
जिस प्रकारक्ना और जिस ढगसे जितिहास पढाया जाता है, भुससे 
विद्यार्थी कोओ लाभ नहीं होता, बल्कि नुकसान ही होता है। 
मेरी राय यह है कि जितिहास पढाना हो तो भी कॉलेजों 
अथवा क्षत्तर-बुनियादी शाराओमे ही पढाना चाहिये। और, वह 
मितिहास भी अच्छी तरह परिमार्जन करके नम्री दृष्टिसे लिखा 
जाना चाहिये। 

यह नमी दृष्टि कैसी हो? पहले तो हमे यह वस्तु मानकर 
चलना होगा कि भूतकालमें हुओ सभी वाते कोओ याद रखने छायक 
या जितिहासमे दर्ज करके रखने जैसी नहीं होती। कुछ वाते तो 
खास तौर पर भूल जाने योग्य होती है। जैसी भूछ जाने लायक 
पस्तुओको हम जितिह[सकी पुस्तकोमे दर्ज करते रहेगे, तो हम मनुष्य 
मनुष्यके वीच आीर्या-ठेष और वैरभावको जीवित रखेंगे ओर मुसे 
पोषण देंगे। अुदाहरणके लि, हिन्दुओका मुसलमानोके साथ आठ नौने 
भी अधिक वर्षोका सवध रहा है। अुसमें हिन्दू-मुसलमानोमे कओ दार 
लडाजिया हुओ है, और दोनो जातियोने ओेक-दूसरेके साथ मेद्र भा 
साधा है। जिस हद तक मेल साधा है अुस हद तक दोनोकों लाभ 
हुआ है। मनुष्य मनुष्यके बीच आतृप्रेम और समानताकी जिस्तामी 


है; 


भावनाने हिन्दुओकी अधिकार-भेद और अूचनीचकी भावना पर बनी हुओऔ 
समाज-रचनाको सुधारनेमे कम असर नहीं डाछा। जब भारतमें राज- 
सत्ता मुसलमानोके हाथोमे थी तब पद्रहवीसे अठारहवी सदीके वीच 
हिन्दुओमे जो अनेक साथु-सन्‍्त हो गये, अब पर जिस्लामी ओकेश्वरवाद 
और भ्रातृभावका बहुत असर पडा होना चाहिये। जिसी प्रकार मुस- 
लमान औलियो और सूुफीपथके मस्त फकीरो पर वेदान्त और अप- 
निपदोके सिद्धान्तोका प्रभाव भी कम नहीं पडा। अिस प्रकार दोनोके 
भत्तम तत्त्वोके सुमेलसे नगऔ भारतीय अथवा हिन्दुस्तानी सस्कृति 
निर्माण हुओ है। भारतकी भाषाओ, लोगोके रीतरिवाज वगरा जिसी 
सुमेलके परिणाम है। यह सब किस प्रकार हुआ, यह हिन्दू सतो तथा 
मुसलमान औलियोंके जीवन कैसे थे और अुनका दोनों जातियोकी 
आम जनता पर कंसा असर पडा, जिसका वर्णन करके समझानेका 
काम में अतिहासका मानता हू । आत्तर भारतका जितिहास जसे मुसलू- 
मानोंके साथ हुओ ससर्गसे रगा गया, वैसे दक्षिण भारतके बितिहासमें 
ओसाअजियोके संसर्गका असर भी काफी पाया जाता है। भितिहासमें 
यह सब देखने और समझनेके वजाय राजाओके जितिहास परसे -- 
अन्होने अपनी राजनैतिक महत्वाकाक्षाओ तथा स्वार्थोको पूरा करनेके 
लिओ देशकी भिन्न भिन्न जातियोको ओेक-दूसरेसे रूडाया हो, कभी ओक 
जातिको तो कभी दूसरीको अपने पक्षमे लेकर अस पर मेहरवानी 
दिखाओ हो अथवा अस पर नाराजी जाहिर की हो और अससे 
अलग अलरूग जातियोमे ओरष्या-द्रेषके बीज वोनेका प्रयत्त किया हो 
आस परसे यह अनुमान लरूगाकर कि दोनो जातिया अओक-द्ूसरेके साथ 
देष करती अथवा लडती रही हे हम भुसे मितिहासमे दर्जे करेँ, तो 
यह वालकोको अीरप्पा-देपका जितिहास पढाने और जिस प्रकार भीर्ष्या- 
हेपको जिन्दा रखतेका ही काम होगा। आज मुसलमानोंके सवधमे 
हिन्दुओंके मनमे ओर हिन्दुओंके संवधमे मुसलमानोंके मनमे जो ढेप 
और अविश्वास अथवा अरुचिकी भावना है, वह जिस बातका परिणाम 
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है कि दोनो जातियोके बीच हुओ लछडाजियोकी घटनाओकों हम 
विस्मृतिके गतंमे नहीं दफना सके, कुछ याद रखने जैसी हकीकतोको 
अच्छी तरह दर्ज करके नही रख सके, कुछ तथ्योका विक्ृत रूपमे 
अल्लेख किया गया है और कुछ घटनाओं जो कभी घटी ही नही सच्ची 
अतिहासिक घटनाओके रूपमें अितिहासमें प्रचार पा गओऔ हेँ। यो तो 
अितिहास-शोधक कहते हैँ कि वौद्धों और ब्राह्मणोके बीच तथा 
गुजरातमे जैबो और ब्राह्मणोके वीच कम लडाभिया नहीं हुओ। परतु 
साधारण अितिहासोमें यह ,चीज नहीं आती, अिसलिओ जनताको 
जिस विषयका कोओ खयाल नहीं है और भिसलिओ अिन धर्म- 
सप्रदायोके लोगोंके बीच आज कोओ ओरप्या-द्वेप नही है। अैसा ही 
हिन्दू-मुसलमानो और असाजियोके सबधमे करनेकी जरूरत है। 
पाकिस्तान अरूग हो गया है, फिर भी हिन्दुओं और मुसलमानोको 
पाकिस्तान और भारत दोनोमे जिकट्ठे रहे बिना कोओ चारा नही है। 
अेक देशके भीतर रहनेवाली अलग अलग जातियोके वारेसमे जैसा विचार 
करना चाहिये, वैसा ही विचार अल्ग अछग देशोके वारेमे भी करना 
चाहिये । अक देशकी दूसरे देशके साथ लडाओ होनेकी घटनाओं अितिहासमे 
दर्ज करके रखी जाती है। परतु अक-दूसरेके बीचके जीवन-व्यवहारकी 
अनेक शान्तिपूर्ण घटनाओं आत्पात मचानेवाली न होनेके कारण दर्ज 
नही की जाती। जिसलिओे वालकोंके मन पर यह असर पडता है 
कि विदेशियोको तो शत्रु जैसे मानकर अुनसे हमेणा होशियार ही रहना 
चाहिये। जिससे वालकोके दिलमे गलत देशाभिमान अत्पन्न होता है, 
जिसके कारण असी भावनाकों पोषण मिलता है कि अपने देशकी 
बात आअुचित हो या अनुचित, परतु हमे तो अपने देशका ही पक्ष 
लेना चाहिये। 

आमितिहास-लेखकको भूतकालकी वाले दर्ज करनेमे बडे विवेकसे 
काम लेना चाहिये। अुसे अेक भी असत्य बातका कभी प्रचार नहीं 
करना चाहिये। तथ्योको विक्ृत रूप देना असत्य जैसा ही अबवा अुससे 
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भी बुरा है। परतु सच्ची घटनाओको, जिनकी तहमे मनृष्यकी मू्खता 
अथवा रागह्वेष हो, भुला दिया जाना चाहिये। आओर््या-हेष पीढी दर 
पीढी बना न रहे परतु भुला दिया जाय और मानवकुलकी भिन्न 
भिन्न शाखाओं ओक-दूसरेके नजदीक आये और आपसमें मिलजुल कर 
रहे, असा वातावरण पैदा करनेमे अितिहासकार काफी हाथ बढा 
सकता है। 

मेने अपर कहा है कि अितिहासकी शिक्षा असे विद्यार्थियोको दी 
जा सकती है, जिनके विचार और अुम्र कुछ पक गये हे और जो 
सामाजिक घटनाओकी तहमें रहनेवाले कार्यकारण सबधको समझ सकते 
है । तो फिर क्‍या बुनियादी शाल्ाओमे जितिहासके लिओे स्थान हो 
सकता है” मेरे खयालसे अनमे कालानुक्रममे गथा हुआ सारा भिति- 
हास पढ़ानेकी जरूरत नही । कालानुक्रमका थोडा-बहुत खयाल भी बडी 
अुम्रमे ही हो सकता है। जिसलिओे बुनियादी शालाओमे तो बच्चोको 
दिलचस्प छगनेवाले अतिहासिक व्यक्तियों और घटनाओकी बातें ही 
कही जा सकती हे। जनकल्याणके लिओ, स्वाभिमान तथा शीलकी 
रक्षाके लिभझे, अन्त करणके विश्वासके लिभे अथवा असे ही किसी आूचे 
हेतुके लिओ कुर्बानी करनेवाले तथा कष्ट सहन करनेवाले व्यक्तियो, 
सतजनो, धर्मवीरो, साहसी प्रवासवीरो, वैज्ञानिक शोधको, विद्याके 
अपासको, और लोकनेताओ आदिकी बाते आ सकती हे। जिनमे अच्छे 
राजाओकी वाते भी शामिल की जा सकती है। व्यक्तियो तथा समूहके 
सत्याग्रहकी घटनाओंको स्थान दिया जा सकता है। ये वाते कक्षावार 
चढते ऋ्रमसे रखी जानी चाहिये। जिससे पूरे जिंतिहासका ज्ञान तो 
नही मिलेगा, मगर जितिहासके विषयका कुछ परिचय हो जायगा। 
समाजको किस मार्ग पर छे जाना है, जिसका खयाल गिक्षकके मनमें 
सदा ही होना चाहिये और जैसी वातोंके द्वारा अुस दिशामे जानेकी 
वृत्तिकों पोषण मिलना चाहिये। 


२२ मरी, १९५० 


घ 


शिक्षाका विकास 


पहला भाग 


साबरमती 


२ 
शिक्षाके लक्षण 


१ 
जीवामियां नामक ओेक मुसलमान किसान है। पहले वह तेलीका 
'धन्धा करता था, परन्तु कुछ वर्षोसे खेती कर रहा है। मामूली लिखना- 
पढना जानता है। खेतीके कामसे फुरसत मिलती है तव वह बढओका 
काम करता है; वढजीके रूपमें वह साप्ताहिक वाजारमे बिक सकनेवारूा 
सामान -- खाटे, पेटिया, चलनिया वगेरा बनाता है, साथ ही वह 
कलूओ करने और झालनेका काम तथा सादा लुहारी काम भी जानता 
है। खाट भरनेकी सन वगैराकी डोरी वह अपने-आप बुन छेता है। 
असके अक्षर अच्छे नही है, (परन्तु सुलेखनकी परीक्षाम कितने 
अध्यापक पास होगे, यह शकास्पद ही है) फिर भी वे पढ़े जा 
सकते हँ। वह जितना व्यवहार-करुगल है कि अुसे कोओ आसानीसे 
धोखा नही दे सकता। गावका मुखिया या वाजारका दुकानदार अुसके 
'भोलेपनका लाभ नहीं आअुठा सकता। 
मेने अुसे हमेशा आत्साहपूर्ण और आत्मविष्चासी देखा है। दो 
अढाओ भहीनेसे वह नओ जमीन लेनेके लिझे अक आदमीसे वाततचीत 
किया करता था। परन्तु बातका निपटारा न होनेसे घर बंठा था। 
फिर भी असके मुख पर चिन्ता नहीं थी, क्योंकि वह घडी भर भी 
निकम्मा नहीं बैठता था। वह अपने वढओीके और दूसरे फुटवर 
कामोंसे गुजरके लायक कमा लेनेका विश्वास रखता था। 
वह अकेला नही है। ओुसे अपने सिवाय और चार आदमियोता 
पोषण करना पडता है। अनमें दो छोटे बच्चे हे, भेक लूटवा फेरी ' में 
डर 


है शिक्षाका विकास 


और सामान आठाने व ले जानेमे मदद करने छायक ही है। मुसलमान 
होनेंके कारण अुसकी स्त्री वाहर मजदूरीके लिय्रे नहीं जाती। 

असे समझ लेनेकी जितनी फुर्सत मिलती है अजुसके हिसाबसे वह 
देशकी स्थिति काफी समझता है। खादी, चरखा, असहयोग, गांधीजी --- 
जिन सबके वबारेमे वह बिलकुल अनजान नहीं है। जिनमे वह दिल- 
चस्पी भी लेता है, परन्तु असकी भावनाये जितनी चाहिये आुतनी 
विकसित नही हुओ हे, जिसलिमे' जिन कामोमे अुसका स्वाभाविक 
आअत्साह तीतन्र रूपमे प्रगट नहीं होता। फिर भी वह कहता था कि 
असने बुनाओ सीखनेके लिग्रे आश्रमर्में रहनेकी माग की थी। : 

लगभग ओक महीने तक मुझे रात-दिन अुसके सहवासमे आनेका 
मौका मिला। अस असेंमे मेने अुसके या अुसके बच्चोके मुहसे ओेक 
भी अपशब्द नहीं सुता। अूसके बच्चोमें मुसठमान जातिका स्वाभाविक 
आअुद्धता तेज था और अुस तेजके कारण आनका अूधम माता-पिताको 
जब असह्य हो जाता तब वे बच्चोकों मारते भी थे, परल्तु आनमे 
क्षण क्षणमे ऋघसे या गाली देकर वच्चोको बुलानेकी आदत नहीं थी। 
जब गुस्सा करनेकी बात न होती तब प्रेमभरे “बेटा” शब्दसे ही वे 
बच्चोको सबोवन करते। कभी कभी फारसी या अर्दू भजन गाते भी 
मेने अुस कुटुम्बको सुना था। 

जिनके जीवनमें मुझे ओके खामी मालूम हुओ। ये लोग आठ- 
आठ दिन तक नहाते नहीं थे और कपडे तो न जाने कितने दिनमें 
थोते होगे। गदगीसे अन्हे नफरत नहीं होती थी। 

जिस खामीको छोड दे तो मेरे खयालसे जिस मियाकी हम 
पूर्ण कुमार-मदिरकी जिक्षा पाया हआ मान सकते हेँ। हमारे वेशका 
अेक-ओेक मनुष्य जितना शिक्षित दिखाओ देगा; तब हमारा आ्राथमिक 
शिक्षाका प्रश्त हू हुआ माना जायगा। 

जिसमे से कितनी शिक्षा असे पाठशालामें मिली होगी” 
“क्िक्षा ' का प्रचार करनेवाले जिस प्रस्नको किस दृष्टिविन्दुसे देखें, 
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जिसका मेरे खयालरूमें यह भाओ अक अच्छा पदार्थपाठ हमारे समक्ष 
पेश करता है। 


२ 


अेक वार में थोडे दिनके लिओ आवू पर्वत पर गया था। मुझे 
गाडीके ठेकेदार के कार्याल्यमें जाना था। रास्तेका मुझे अच्छी 
तरह पता नहीं था। जिसलिओ में रास्ते चलनेवाले आदमियोंसे पूछता 
पूछता आगे बढ रहा था। दो गोरे विद्यार्थी सामनेसे आ रहे थे। 
ओअेककी आुम्न तेरह-चौदह वर्षकी और दृूसरेकी ग्यारह-बारह वर्षकी 
होगी। मेने जिन लडकोसे ठेकेदारके कार्याह्यका रास्ता पूछा। 

बडे लडकेने थोडी-सी सूचना दी, परन्तु वह छोटे लडकेकों 
अधूरी छगी। वह जमीन पर घूटनोंके बल बैठ गया और अगुलीसे 
रेतमें अुसने हम जहा खडे थे वहासे ठेकेदारकी दुकान तकका रास्ता 
नक्शा खीचकर बता दिया। फिर रास्तेमे आनेवाली सूचक दुकानों 
और जगहोके स्थान बताये और यह समझाया कि “अुस कुर्मेके पास 
जरा टेढे सामनेकी ओर जो भूरा वगलरा आयेगा वही ठेकेदारका 
दफ्तर है।” 

यह समझाने और रास्तेमें नक्शा खीचनेका काम अुस लछडकेने 
जितनी चपछता और विवेकसे किया कि मुझे असा रहूंगा कि सचमुच 
यह लऊलडका शिक्षित है। 

रास्ता सीधा नहीं था। दाओ बाओ तरफ वह कओी तरहसे 
सापकी तरह मुडता था, परन्तु आसने मुझे लगभग ठीक रास्ता बता 
दिया। मे विद्यापीठ कार्यालयसे रोज सावरमती आश्रम जाता हू, परन्तु 
आज भी मुझे अैसा नहीं रूगता कि में रास्तेके सारे मोए अच्छी 
तरह खीच कर बता सकता हू। मुझे जैसा छगे बिना नहीं रहा कि 
वह लडका मुझसे अधिक अच्छी तरह 'थिक्षित ' हुआ है। फिर भी से 
अपने नामके आगे दो अुपाधिया लिख सकता हू और शिक्षाके प्िषयमें 
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अनेक आचार्य मुझसे सलाह लेनेकी अपेक्षा रखते हे। मुझे नहीं लगता 
कि जवसे मेँ राष्ट्रीय मदिरमे रहा तबसे मेने विद्याथियोसे जितनी 
'थिक्षा' छी है अुतनी मेने अन्हे दी होगी। 

परन्तु जिस दशासे में लज्जित नही हूं, क्योकि छोटे बालकोसे 
शिक्षा छेकर ही सच्चा जिक्षक वन सकनेकी में आशा रखता हूं। 


रे 


में आश्रमसे कार्याल्यमें आ रहा था। सामनेसे वारह सालका 
ओअेक लडका तेज चालसे चला आ रहा था। लडका मुझे नही जानता 
था, में गुसे नही जानता था। असने मुझे “वन्देमातरम्‌ ” के स्वागतभरे 
शब्दोसे नमस्कार किया। अुसकी चाल और आवाज दोनोमें विनयके 
साथ तेज दिखाओ दिया। 

फिर असने पूछा, / आश्रम यहासे कितनी दूर है? ” 

“दो मील। वहा तुम्हें किससे काम है? ” 

“४ मेरे पिता आश्रममें काम करते है, ओन्हे बुलाने जाना है। 

जिस लड़केको साहित्य, सगीत और कल” कितने आते होगे, 
यह में नही जानता। परतु मुझे अूसकी चालमे, अुसकी आवाजमे और 
असकी विनयमे “शिक्षा” के छक्षण साफ दिखाओ दिये। 
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पिछले साल आश्रमसे विद्यापीठके रास्ते जाते हुओ मुझे चने-मुरमुरे 
बेचनेवाला ओेक मुसलमान बूढा रोज मिलता था। धीरे धीरे सत्यमसे 
आगे वढ़कर हम वातचीत करने लगे। अुसकी बातो परसे मेने जाना कि 
कुछ वर्ष पहले वह मिलमें काम करता था और बहुत अच्छा कमाता 
था, बादमे वीमारीके कारण कमजोर हो जानेसे मिलमे काम करने 
लायक नहीं रहा। “ सेठने मुझसे कहा कि “मिया, अब तुम दफ्तरमें 
आकर चपरासीकी जगह बैठे रहना, तुम मरोगे तब तक मे तुम्हे 
वेतन दूगा। परतु जिस प्रकार सेठकी मेहरवानी पर जीना मुझे पसन्द 
नहीं आया। हम दो आदमी हे और मेरी सासके साथ झासिलके 
शामिल और अलूगके अल्य रहते हे । भेरी सास कहती, “बेटा, भव में 
तुझे नौकरी करने नहीं जाने दूगी। तू शहरसे चने-मुरमुरे छाकर सामने 
वाडजके नाके पर वैठा कर। खुदा शाम तक जितना देगा अुससे हम काम 
चला लेगे | जिसलिओ में सुबह शहरसे यहा आता हू और दोपहरको 
नदी पार करके सासके घर खाना खा आता हूं। भरामको सासके 
घर टोकरी रख देता हू और घर चला जाता हू। किस प्रकार मेरा 
धधा चल रहा है। जाम तक चार-छ आने मिल जाते है, और 
जितना मिल जाय तो क्यो किसीके गुलाम बनकर रहे? ” 

मुझे असा नहीं लगता था कि अिस आदमीने खिखना-पढ़ना 
सीखा होगा। शायद थोडा-बहुत आता भी होगा। परतु यह नहीं 
कहा जायगा कि वह और मुसकी सास शिक्षित नहीं थे। 

र्‌ 

अिससे भिन्न प्रकारका अनुभव मुझे थोडे महीने पहले मेक 

राष्ट्रीय शालाके विद्याथियोनें कराया। वहाके विद्याथियोनें अपनी परे- 
हि 
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शानियोकी कुछ वाते मुझसे कही। वे यदि सच हो (और शिक्षक 
कहते हें कि वे सच है) तो वे हमारे कौटुम्विक जीवनकी अघोगतिका 
करुणाजनक दर्शन कराती हें। 

जिस शालामे अग्रेजीकी पाचवी कक्षा तक पढाओ होती है। 
अधिकाञ विद्यार्थी वारहसे पद्रह वर्षकी आयुके और खासे सुखी घरोंके 
हैं। तुलसीदासजी कहते हे कि रघुकुलकी कीर्ति प्राण जाय पर वचन 
न जाओ ' की टेक पर वनी थी; जिस गावके पाटीदार कुछोंके वारेमे 
मुझे विद्याथियोने कहा कि वे अपनी कीति वड़ी हवेली और विवाहमें 
किये जानेवाले भारी खर्च पर मानते हँ। पास रुपया हो और दूसरे 
सद्व्ययके मार्ग सूझने जितनी संस्कारिता न आजी हो तो अुसका 
आअपयोग अैसे कामोमे करनेकी वृत्ति होना स्वाभाविक है। अमीरीके 
साथ अँसा वड़प्पन प्राप्त करनेकी जिच्छा तो आम तौर पर रहेगी 
ही; जिसलिजे यह परिस्थिति कितनी ही अनिष्ट हो तो भी असे 
स्वीकार करना ही पड़ेगा। 

परतु विद्याथियोने कहा, “ जिसलिओ हमारे माता-पिता हमसे कहते 
हैँ कि “अब पढना बन्द करो, अफ्रीका जाओ और रुपया कमाकर 
लाओ। पढ़ना ही हो तो सरकारी स्कूलमे पढो जिससे अच्छी नौकरी 
मिले।” हमारे विवाह अभीसे कर डाले हँ। माता-पिता कहते हे कि, 
“क्िस विवाहमे जितना खर्च हो गया; तुम्हारी पढाणी पर जितना 
खर्च होता है। यह पैसा छा दो नहीं तो घरसे बाहर निकलो। ” 

अपने पुत्रको कोओ माता-पिता अैसे वचन कह सकते हैँ, जिसे 
पर मुझे विव्वास नही हुआ। किसीने पिताके लिये “आशा रखनेवाला 
बाप ' कहा है, परंतु माताके लिझे तो वह भी “आजा न रखनेवाली 
मा कहता है। परतु जिन विद्याथियोमे से कुछने अपनी माताओं पर 
भी असी भाषाका आल्षेप किया। में खिसे न सान सका और जिसलिँ 
मेनें यही समझ लिया कि जिन विद्याथिबोमे भैसी कोगी आुद्धतता 
रही होगी जिसे सहन न किया जा सके। और जैसा समझकर मन 
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अनसे मातृ-भक्ति और पितृ-भक्तिके वारेमें वात की। मेने यह भी 
कहा कि कभी कभी क्रोधके आवेशरमें जैसे शब्द माता-पिता बोल देते 
है, परतु ये अुनके हृदयके स्थिर भाव नही होते। जिसलिओ जैसे शब्दोसे 
यह कल्पना न कर ली जाय कि “मा-बाप पैसेके ही सगे हे।' 


मेने अुस समय विद्याथियोसे कहा था और अब भी में मानता हू 
कि यह सच नहीं हो सकता कि लडके माता-पिताको कमाओ लाकर 
दें तो ही अन्हें प्यारे लगते हे। यदि लडके राम या श्रवण जैसे माता- 
पिताकी सेवा करनेवाले, विनयी और आज्ाकारी हो, तो वे निर्धन 
होने अथवा गरीबी और ओऔमानदारीसे गृहस्थी चलानेका आग्रह रखनेके 
कारण माता-पिताको बुरे लगे, यह हो ही नही सकता। मेरा तो पिताके 
बारेमें भी यही अनुभव है और माताके लिझे तो ससारके अधिकतर 
लोग जिसकी साक्षी देगे कि माताके लि पुत्रका प्रेम जितना वधनकारक 
होता है कि वह तगी भुगतकर भी पुत्रसे दूर रहना नहीं चाहती । 


परतु अिन विद्यार्थियोने व्योरेवार अपने घरकी जो स्थिति मेरे 
सामने रखी, अुस परसे असा माननेके लिझे कुछ कारण जरूर है कि 
हमारे कुटुम्बोका वातावरण अितनी अधोगतिको पहच गया है कि 
असमे माता-पिताके मनसे रुपया ही मुख्य वन जाता है -- पैसे मिलनेकी 
दृष्टसि ही वालकोका पालन-पोषण किया जाता है, अुनके विवाह किये 
जाते हे, भुन्हें पढाया जाता है। 


कोओ रम्य स्वप्न देखनेके बाद सत्य जागृतिमे आने पर मन बहुत 
बार यह माननेको तैयार नहीं होता कि वह स्वप्न झूठा ही था, 
जिसी तरह यह मानते हुओ हृदयको आघात लरूगता है कि माता-पिताके 
बारेमें मेरी कल्पना गलत और विद्याथियोकी बताओ हमी बुपरोक्त स्थिति 
सच्ची ही होगी। में मानता हू कि जिसका दूसरा पहलू भी जरूर 
होगा। फिर भी वालकोंके प्रति माता-पिताकी शुद्ध बुद्धिके बारेमे दससे 
पद्ठरह वर्षके वच्चोके हृदयमें शका आठ सकती है, यह चीज ही सुसे 
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आघात पहुंचानेवाली लगती है; और वह -- पढाओ कितनी ही हुओ 
हो, परतु -- शिक्षाका अभाव सूचित करनेवाली लगती है। 

जिसके विपरीत पचास वर्पके वृढेको बेटा” कहनेवाली और 
स्वतत्रता खोनेकी अपेक्षा थोडी कमाओसे सतोष माननेवाली सासकी 
भावना कितनी स्वाभिमानी और प्रेमपूर्ण जान पडती है! 


रे 


तीसरा अनुभव भी आश्रम और विद्यापीय्के बीचके रास्तेका ही 
है। जिस रास्तेसे आनेवाले अक गावके वालक वाडजकी राष्ट्रीय गालामे 
पढते थे। जाते आते दोनो समय रोज हमारा मिलाप होता था और 
केक वार में राष्ट्रीय शाला देख आया था जिसलिओ हमारे बीच काफी 
मित्रता हो गजी थी। दूरसे मुझे सामने आता देखकर वे जय जय, 
किगोरछालभाजी, जय जय किशोरलालभाओ' कहकर दौड़ते हुओे 
आते, मुझसे घडी निकलवाकर कितने बजे हे, यह जाननेका लगभग 
रोजका कार्यक्रम रहता; कभी कभी वे चनोकी माग करते। शालूामें 
छूट्री होती तब वे रास्तेके पेड़ पर चढ जाते। मुझे पेड परसे देखकर 
डालीके पीछे छिप जाते और पुकार कर ढृढ़वानेकी कोशिश करते। 
हमारी यह मित्रता कओ महीनों तक चली। 

परतु बादमे असमें अक विघ्त आ गया। कुछ मास पूर्व वाडजमे 
अत्यज-प्रवेश होनेसे जिन लडकोनें राष्ट्रीय गालाका त्याग कर दिया 
और वे मुझसे नाराज हो गये। सभव है अुनका यह भी खयाल हो कि 
वाड़जमें अत्यजोको लानेमे मेरा हाथ है। अब वे सरकारी गाछामे 
जाते है। 

अब भी हम आमने-सामने मिलते है । परतु अब मुझे “जय जय 
कैसे किया जा सकता है? मैंने ओक वार अनसे कहा, “तुम सरकारी 
शालामें भले ही जाओ, परतु जिससे हमारे बाते करनेमें क्या हर्ज है?” 
परतु यह मित्रता अब अुनके लिखे स्वप्नवत्‌ हो गगी। पहले तो वे 
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मेरी आखोसे अपनी आखें न मिलने देते। मुझे दाओ ओर चढछता 
देखकर वे बाओ ओर हो जाते और मुह अल्टी दिशामे कर छेते। 
अंक विद्यार्थी, जो पहले मुझे देखते ही हस देता था, अब हसी न आने 
देनेके लिओें मुह बन्द करके दूसरी दिशामे गरदन मोड कर चलते 
लगा। 

मित्रताके स्थान पर तिरस्कारकी वृत्ति आत्पन्न हो जाय तो वह 
कितनी तेजीसे बढती है, यह मुझे अब देखनेको मिलने छगा। 

धीरे धीरे अिन लडकोकी वृत्तिमें फके पड़ने लगा। अब वे 
रास्ते या आखोकी दिशा नहीं बदलते, परतु आखे बडी करके और 
छाती निकालकर सामने आते है और मेरे दोनो ओरसे पासमे होकर 
चले जाते हैं। 

ओक दिन मुझे छोडकर बहुत आगे चले जानेके बाद मेने अन्हे 
' केसलछा, केसलछा ” चिल्लाते सुना । अुस दिन असका मर्म में न समझ सका, 
परतु बादमें अनुभव बढता गया। अव अन्हें जैसा नहीं लगता कि जिस 
तरह चिल्लानेके लिओे अन्हे बहुत दूर जाना चाहिये। अब मेरे मुह पर 
ही कभी-कभी ओकाध गालीके साथ यह आवाज लगाओी जाती है। 
में जानता हु कि यह आदत लवे समय तक टिकेगी नहीं। थोड़े दिन 
बाद अनको जिस चिल्लाहटमें आजका-सा रस नहीं मालूम होगा। 
और जब चित्तको खीचनेवाला कोओ और विपय मिल जायगा तब 
थे मुझे भूल जायगे। परतु यह वस्तु विचार करने जैसी है। 

वे लडके सातसे दस वर्षके वबीचके हँ। अुनकी पढाजी राष्ट्रीय 
शालामें या सरकारी श्ालामे नियमित रूपमें होती रही है। फिर भी 
अुन्हें सच्ची शिक्षा देनेका घरमें या पाठ्यालाओमे प्रयत्न हुआ हो, 
जैसा मुझे नही लगता। ओआनकी स्वाभाविक मधुरताका भी हनन 
होने लगा है, यह स्थिति कितनी दयाजनक है? 
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में जव छोटा था तब ओेक वृद्ध मारवाड़ी महिला मेरे घर पर 
हमेशा आती थी। सम्राट जॉर्ज जब राज्याभिषेकके लिओ भारतमें 
आनेंवाले थे, तब अस प्रसंग पर आत्सव मनानेके लिओ जैसे स्थान स्थान 
पर धूमधाम मची हुओ थी वैसे हमारे गांवमे भी हो रही थी। थेक 
दिन अुस महिलाने मुझसे पूछा, “भाजी, यह क्‍या हो रहा है? लोग 
कहते हे कि राजा आनेवाला है, राजा आनेवाला है। कौनसा राजा 
आनेवाला है? ” 

मेने समझाया, “हमारे देशके बादगाह जॉर्जका राज्याभिषेक 
होनेवाला है? ” - 

महिलाने कहा, “ परतु हमारे देशमे तो रानीका राज है न? ” 

में चकित हो गया। रानीकी मृत्यु हो गजी, मेक दशक तक राज्य 
करके ओडवर्डकी मृत्यु हो गओ और अब असके लडकेकी राज्य करनेकी 
वारी आ गओऔ, यह सब मिस महिलाको आज भी जानना वाकी है। 
वॉर्निग्टन अिविगकों अमरीकामे वीस वर्षमे हुओ फेरबदछूकी विलक्षणता 
दिखानेके लिओे रिप वान विकलको वीस साल तक सुला देना पडा। परतु 
हमारे देशमे जिस महिलाकों तो सारे गावके ओक-ओक देवालयके 
दर्शनोका नियम पालन करनेके लिओ रोज सुबह छ. से बारह बजे तक 
घूमते रहना पड़ता है, तो भी अुसे वारह वर्षमे रानीके मरनेकी वात 
मालूम हुकी। 

मैने रानी और खेडवर्डके मरनेकी बात कही। असने कहा: “ तो 
हमारे देशसे अब त्रियाराज चला गया और पुरुषका राज हो गया। 

वेचारी अिस महिलाकों जैसा लगता था कि अितने बडे मुल्क 
पर ब्ेक स्त्री राज करे, यह कँसी अद्भुत वात है! आस स्त्रीका 
कितना वल्ल और पराक्रम होगा ! 


श्र 
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ब्रिटिश राज्यकी रचना जिस प्रकारकी है कि असमें राजगही 
पर बैठनेवाला पुरुष हो या स्त्री दोनो ओेकसे ही नि.सत्व हे और 
अुस गद्दी पर बैठनेके लिभे किसी बल-पराक्रमकी जरूरत नहीं होती, 
ओक विशेष वणमे विशेष प्रकारसे होनेवाले जन्मकी ही जरूरत पड़ती 
है, राजगद्दी पर बैठनेवाला राज्य करनेवाला नही होता, परतु राज्य 
करनेवाला दूंसरा ही होता है --यह सव जिस महिलाको किस तरह 
समझाया जा सकता है, जिस बारेसे में विचारमें पड गया। 

फिर भी, वह महिला कोओ अज्ञानमे सतोप माननेवाली नही थी । 
भरी जवानीमे वैधव्य प्राप्त हो जानेके बादसे लकडीके सहारे चलनेकी 
शक्ति रही तब तक बहुको बाघा होती तब लछडकेकों खाना वनाकर 
खिलाने और ब्रत न हो अुस दिन ओक वार पेटको भाडा देनेके सिवाय 
वाकीका सारा समय अुसका साधुओकी खोजमें जाता। गावमे कोओ 
नये बैरागी आये हे, यह सुनते ही वह सबसे पहले भुनकी पूछताछ कर 
आती। मारवाडी होने पर भी नियमित रूपसे वचनामृत  सुन-युन 
कर अुसकी भाषा असे आने छंगी थी और “भक्‍त-चिन्तामणि तथा 
“निर्गणदासजीकी बातें” सुनकर श्री सहजानद स्वामीका चरित्र 
असकी दृष्टिके सामने स्पष्ट तैरता रहता था। भजन तो अुसे अनेक 
आते थे और वृद्धावस्थामे भी नये नये सीख लेती थी। भेक तरफ आस 
अपने पातिब्रत पर यह विश्वास था कि आस पर कुदृष्टि रखनेवालेका भरता 
हो ही नहीं सकता और दूसरी तरफ रक्षा करनेवालेके रुूपमे ओवश्वर 
पर अुसकी दुढ श्रद्धा थी। और वह जिसका वर्णन भी करती थी फ़ि 
जवानीके दिनोमे अुसे तग करने आनेबालोके क्‍या हाल हमे थे। 

ये सव ज्ञान प्राप्त करनेकी जाग्रत पिपासाकी निम्यानिया थी, 
परतु काफी विवेक-शक्ति न होनेसे यह ज्ञान-पिपासा फलीनूत नहीं 
हो सकती थी और जिज्ञासा होते हओ भी अन्नान ही रहता था। व्योवि 
आप अुसके सामने चिढानेके लिओे भी 'छी' करके सह हह या हवा 
वास लेकर असके सामने जाय तो वह वहीकी वही दस मिनट बढ 
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जाती, कोओ अच्छा चिकना या रंगीन पत्थर दे दें तो वह 
अुसके देवताओके संग्रहमें जुड जाता और फिर रोज असकी भावपूर्वक 
सेवा होती। जिस प्रकार ताम्रपात्र भरकर देवता अुसके पास जमा 
हो गये थे। गावके ओअक ओक शिवालय और वैष्णव मदिरके सिवाय 
हमारे जैसोके यहा जो खानगी देवसेवा होती वहां भी असकी बारिया 
वधी हुओ थी। गरज यह कि असमसे श्रद्धा थी, पवित्रताका शौर्य था, 
परतु विवेकके अभावमे अनन्यता --दृंढ धारणा -- नही आ पाती थी, 
और अिसलिओ व्यवहारज्ञान या अध्यात्मज्ञानमें से ओके भी बढ नहीं 
पाता था। 
र्‌ 

दूसरी वात ताजी ही है। दासबाबूकी मृत्युको दो चार दिन हुओे 
थे। में आश्रमसे कार्यालय जा रहा था। रास्तेमे अक रबारी (अहीर) से 
भेट हुओ। वहुत दूरसे अकेले ही चल कर आनेकी अकताहटके कारण 
या वातूनी स्वभावका होनेके कारण, कोओ निमित्त मिलते ही (जो 
मुझे याद नहीं) अुसने मुझसे बाते करना शुरू कर दिया। 

असने कही सुना था कि अहमदाबादके किसी मदिरके बैरागियों 
और मुसलमानोर्मे झगडा हो रहा है। वह मुझसे जिसके बारेमें पूछ- 
ताछ करने लूगा। परतु जिस विषयमे में अुससे भी अधिक अज्ञानी 
निकला । मुझे जिस विषयकी कुछ भी जानकारी नहीं थी। भिसलिओं 
झगडेकी जड वगरा अूसीने मझे समझाओ और अब यह जाननेकी भअुत्सुक 
था कि आगे मामला कहा तक पहुचा है। अुसे आइचर्य हुआ कि 
में गहरके अतने नजदीक रहते हुओ भी कुछ नहीं जानता, परतु जो 
सत्य था असे में कंसे बदल सकता था 

परतु अुसे तो किसी न किसी तरह बाते करके रास्ता काटना 
था, अिसलिओं विपय बदला और मुझसे परिचित विपय पर पूछना 
शुरू किया। 

“ गाधी महात्मा यही हें? ” 
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“ तही, बगारू गये हे।” 
गाधी महात्मा क्या बगालके हैँ? वे ग्गालमे क्यों रहते है ? ” 
मेने कहा, “नहीं, भाओ, वे तो यहीके हे। काठियावाडके हे । 
कामके लिखने बगालू गये है। 
यहाके हें? किस गावके ? ” 

“ पोरबदरके । ” 

यह बगालू तो वहीं है न जो गोपीचद राजाका मुल्क 
कहलाता है? ” 

“हा, वही।” 

गोपीचद राजाके कारण ही असे बगालका परिचय था। असने 
गोपीचद राजपाट त्यागकर विरागी बने अुसका भजन गाता शुरू 
किया। अुसका आरभ में भूल गया ह। परतु बीच-बीचमे अुसको 
आलोचनाओ चलती रहती थी। 

“ कितना बडा राजा था! देखिये न 

“ओडा, पिगढठ्ाा, सुखमणी नारी, 

वारसे परणी ने तेरसे कुवारी | 
जितना बडा वैभव और माया छोडते भुसे जरा भी देर छंगी? और 
हमने छोटासा ओक गधा पाछा हो तो अुसकी माया भी हम 
नहीं छोड सकते | ” 

* जिस गुजराती छोकभजनका शब्दार्थ है -- (गोपीचन्द राजाकी) 
भीडा, पिगठा और सुखमणी वगैरा सैकडो स्त्रिया थी, अुसके 
रनवासमें १२ सौ विवाहित और १३ सी कुवारी छडकिया थी । 
जिस भजनम हटठयोग सम्बन्धी भिडा, पिगछा, सुयुम्ना वगरा नाडियोफ़ा 
रूप विगड कर अपर जैसा हो गया है और नाडीका नानी वनार 
अुपरोक्त ओडा, पिगछा वबगैरा राजाकी सैकडों स्नियोफी कल्ाना 
विचित्र ढगसे घुस गओी है। 
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से सोचने छलंगा कि अिस आदमीको ज्ञानी कहू या अज्ञानी। 
अक तरफ गोपीचद राजा और अस रबारीके बीच कितनी ही शता- 
ब्दिया बीत गजी। जिस बीच बंगालमें कितनी ही अथलरू-पुथलू हो 
गओऔ, जिसकी अुसे जरा भी गध नहीं। अुसके मस्तिष्कमें तो गोपीचद 
राजाके साथ ही बगालका साहचय॑ है ! दूसरी तरफ हमारे पढे-लिखोने 
गोपीचदका नाम सुना होगा, कदाचित्‌ अुसका नाटक देखकर थोडी- 
बहुत अुसकी कथा जानी होगी, परतु बगाल या अज्जैनका अन्हें कुछ 
भी खयाल नहीं होगा। जिस रबारीके लिओ गोपीचद और बीसवी 
सदीके बीचका बगालका जितिहास नीदमे चला गया; हममे से बहुतोको 
जैसे नीदके बीच-बीचमे सपने आ जाते हे, वैसे ही जितिहासमें पठानो 
या अकबर या शूजाके सवधमे बगालकी कुछ कुछ झाकी हो जाती है, 
परतु असा लरूंगता है मानो बगालके जितिहासका प्रभात सिराजुद्दोला 
या क्लाभिवसे ही हुआ है। 

गोपीचदका धामिक जीवनके साथ कोओ सबंध न हुआ होता, 
तो जिस भाओजको गोपीचदका नाम सुननेका प्रसग न आता। धार्मिक 
जीवनके साथ जुड जानेके कारण गोपीचद सबधी जानकारी भक्तों 
द्वारा भजनोके जरिये अनजानसे अनजान हिन्दू तक पहुच गओऔ; 
परतु अन्य ज्ञानके अभावमें अस जानकारीका भी शुद्ध स्वरूपमे पहुचना 
कितना कठिन है यह “ओडा, पिगछा सुखमणी नारी, बारसे परणी ने 
तेरसे कुवारी” की विचित्र रूपमे भ्रष्ट हुओ साखी दिखा देती है। 
यह भ्रष्टता केवकू भापाकी अ्रप्टता नहीं, परतु पदार्थकी पहचान 
सवधी अभ्रष्टता भी है। 

दूसरी ओर अस रवारीको गोपीचन्द राजा असा छगता है मानो 
कलकी ही दुनियाका विपय हो, परन्तु हमारी आजकी दुनियाके विपय 
-- दासवाबू--- का अुसके जीवनमें क्‍या स्थान है? दासवावू मर गयः 
यह कहनेसे अुस पर क्या असर होगा ? जब वह यही नहीं जानता कि 
असा कोओ आदमी था तब असके मर जानेकी वात जानकर आस पर 


सान या अज्ञान ? १७ 


भला क्या असर होगा ? और अुनसे भी अधिक प्रसिद्ध महात्मा गाशी 
है, जिनका नाम तो अुसने किसी प्रकार सुन लिया है, परतु गोपीचदके 
वगाली होनेका अुसे जितना पता है अतना गाघधीके गुजराती या 
वगाली होनेका अुसे पता नही है । 

दासवाबूके स्मारकका चदा जिकट्ठा करनेके लिओ गाव-गाव 
जाकर हम किस मुहसे जुस स्मारकके लिओ रुपया देनेको वैसे रवारीसे 
केह सकते है, यह विचार सहज ही मनमे अठता है। 

बडेसे बडे नेताओं द्वारा निकलनेवाले सभी अखवारो, पुस्तकों 
ओर भाषणोका यह ज्ञान देनेसें कितना हाथ है? तमाम राजनैतिक 
हेलचलोमे जनताका यह वर्ग किस प्रकार दिलचस्पी छे सकता है? 
जैनताका अधिकतर भाग क्या जिस रवारीकी कोटिका ही नही है? 
और जिस जनताकी जायूतिके बिना क्‍या देशकी गाडी आगे बटेगी? 


तीसरी तरफ यह भी सोचने लायक वात है कि अस रवारीके 
जितना सस्कारी बनानेमे किसका हाथ रहा है। गोपीचद 
विरागीका जितिहास अुसने किसकी शाल्मे पढा ? गधे जितनी माया 
भी हम नही छोड सकते, यह आत्म-परीक्षण अुसे कहासे मिला? 
हमारे देशके अज्ञानीसे अज्ञानी भागमे भी जो सस्कारिताके कुछ 
वीज है, अन्हें डालनेवाला कौनसा वर्ग है? यह कार्य करनंवालोक्गे 
जीवन-पद्धति कौनसी है ? हमारे देशकी परिस्थिति ही जिस प्रकारकी 
अपने कल्याणके छियशे व्याकुल भक्‍त ही अुस जनता तक 
है सकते है, दुसरोका कल्याण करनेका भार लेकर बाहर निकले 
हमे लोग अुसे स्पर्श नहीं कर सकते। 
यह सच है कि आन भक्‍्तोमे भी सकुचित दृष्टि रह जाती है। 
जिसकेप[कारणो पर स्वतत्न रूपमे विचार करना चाहिये। फिर भी देगको 
पस्कत करनेमे अुनका जो बडा हाथ है और अनके जीवनमें देशयों 
पस्क्त वनानेकी जो शवित है, भुसका अुचित मूल्य स्वीकार किये बिना 
काम नही चंलेगा। 
शि-२ 
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असी है हमारी जनता। ओअेक तरफ असमे कुछ सुसस्कारीके 
वीज हू, दूसरी ओर अज्ञानकी गहरी पैठी हुओ घास है। हमारी वर्तमान 
शिक्षा अुस अज्ञानकी घासको खोद निकालनेका कुछ प्रयत्न कर 
रही है, परतु जिस प्रकार हमारे जैसे केवल पढें-लिखे आदमी खेतमे 
निदाओ करने छूगे तो बाजरे और घासका भेद न जान सकनेके कारण 
घासके साथ वाजरा भी अुखाड डालेगे, वेसे ही हमारी मौजूदा शिक्षा 
अक्सर अस अज्ञानके साथ सुसस्कारके बीजोको भी खोद डालती है। 
नीदनेवालेकी अपयोगी वनस्पति और जगली वनस्पतिके बीचका भेद 
जानना चाहिये, वेसे ही हमें भी अपनी जनताके अज्ञान और अुसके 
सुसस्कार दोनोको पहचानना चाहिये। 


नवजीवन, केठवणी अक, २७-९-'२५ 


है. 


परिचारक भील 


जेलके अस्पतालमें मुझे वार-बार जाना पडा था। अस्पतालके 
परिचारकोमे ओक भील कंदी था। वह विलकुछ जड और स्मरण- 
शक्ति-हीन लगता था। अमर पचासके लूगभग होगी। मुझ पर वहुते 
ममता रखता था। मुझे वार-बार यह विचार आता था कि में अआसे क्या 
सिखाअू। दो चार वार मेने अुसे लिखना सीखनेको छलूचाया, १रतु 
जिस वारेमे वह निराश हो गया था । वह जवाब देता था, “ मुझे बहुत 
लोगोने वार-बार पढनेके लिमे कहा, परतु अुनकी वात मझे जची 
नहीं। अब आप कहते हे जिसलिओे जैसा छूगता है कि पढ लेता तो 
अच्छा होता, परतु अब बूढा हो गया, अब मुझे नही आयेगा। 
मैने अुसे स्वय पढानेका वचन दिया और यह विद्वास दिलाया कि 
जरूर आ जायगा, परतु भुसे विश्वास नहीं हुआ।... 


परिचारक भील १९ 


सारे जीवनमे अुसने दो भजन जितना साहित्य भी नहीं सीखा 
था। हिन्दू-धर्मके किसी देवी-देवता अथवा राम-क्ृष्णके नाम भी नहीं 
जानता था, तब अवतारोके चरित्र तो कहासे जानता ? मेने सोचा 
कि पढ नहीं सकता तो कहानियो और भजतनो द्वारा ही अुसे कुछ न 
कुछ ज्ञान दिया जाय । 

काल्पनिक कहानियोके लिओे अपना विरोध अलग रखकर मेने 
अुसे चिडा-चिडी और पशु-पक्षियोकी कहानिया सुनाना आरभ किया। 
वह अमगपूर्वक सुनने जरूर बैठता और जिस तरह हसता मानो 
अुसे बडा मजा आ रहा हो। परतु अुसकी आखोसे मुझे मालूम हो 
जाता कि कहानीका ओेक अक्षर भी वह नहीं समझता। म॑ असे 
पूछता . “ क्यों भाआ, में किसकी बात कह गया, वता तो ” ” तव वह 
जवाब देता “यह मुझे पता नहीं चलता। आप बात कहते है सो 
में सुतता हु। परतु याद रखना मुझे नहीं आता।” 

में विचारमे पड गया। मुझे रूगा कि जिस अम्नमे जिन तुच्छ 
वातोमें अ_ुसे मजा नही आता होगा। फिर मेने रामकी कहानी कहना 
शुरू किया। ओक दिन थोडीसी कही। दूसरे दिन पूछा कि कल 
शासकों क्या बात कही थी। जवावमे शून्य '। मेने फिर शुस्से वह 
कहानी कही और तीसरी शामको फिर पूछा। फिर वही बून्‍्य। आुभ 
यह भी याद न रहता कि मनुष्यकी वात कही थी या जानवरकी ' 

में सोचने लगा कि अब क्‍या किया जाय । ओक दिन मेने आुससे 
यो ही पूछा “तुझे तीर-कमान चलाना आता है 40087 :/: जज 
पूछनेकी ही देर थी। जोरसे 'हा' कहकर वह अत्यत आत्माहम ना 
गया। और मुझसे कहने लहूगा कि वह असा बढिया तीरदाज है कि 
अडते पक्षियोको भी नीचे गिरा सकता है। 

कहानियोका थोडासा मसाला मुझे मिल गया। नाम दिये बिना 
में अ_ुसे अब धनुविद्याकी विविध कहानिया कहने छगा। देशस्यकः 
शब्दवेघकी, अर्जुनके द्रौपदी-स्वयवरकी, द्रोण द्वारा तीस्‍से कु से बाहर 
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निकाली हुओ गिल्ली वगराकी कहानिया सुनाओ। अब असकी स्मृति 
जाग्रत हो गओआ । ये सव बाते वह अच्छी तरह याद रख सकने लगा। 
( नामोकोी छोडकर-- नाम तो वह किसीका भी याद नहीं रख 
सकता था । आठ नौ महीने वह हम सबके साथ रहा, परतु अत 
तक वह चार जनोकों भी नाससे पहचानने नहीं छलूगा था। वे 
“मोटे भाजी ' और वे गोरे भाजी' जिस प्रकारके वर्णनसे ही वह 
निर्देश कर सकता था। ) 

दशरथकी अपेक्षा अर्जुनके वीघे हुओ यत्र-मत्स्य पर वह अधिक 
मुग्ध हुआ और द्रोण पर तो वह फिदा ही हो गया। “सच्चा 
वामन, सच्चा वामन'! कु्ेंमे गिरी हुओ गिल्लीको तीरसे अुछाल 
कर वाहर निकाल लिया! वह सच्चा तीरंदाज था। ” 

जिस परसे मुझे अेक सूचना मिल गणी कि वह कौनसी वातें 
समझ सकता और याद रख सकता है। 

थोडे समय वाद ' यह कैसे सूझा ? ” नामक रूसी पुस्तक मेरे पास 
जाओ । जिस भीलकी जोड़में मेक दूसरा कैदी भी था । भील जितना 
जड था, आुतना ही यह चालाक था। लगभग सारी जिन्दगी आसने 
जेलमे ही गुजारी थी। मुझे जैसा छगा कि यह वात आअुसके अधिक 
योग्य है, और वह अुसे कहनेका मेने विचार किया। साथमे भील 
भी वेठता था। मेने यह आशा नहीं रखी थी कि भील जिसे समझ 
सकेगा। परन्तु परिणाम मुझे अत्यंत आब्चयंजनक मालूम हुमा। 

में यथागक्ति नाम छोड कर ही वाले करता था; कभी कोओी 
नाम देना ही पडता तो ओक भील या दर्जी जैसा साधारण नाम 
दे देता अथवा रूसीके वजाय कोओ देगी नाम रख देता। कहानी 
कहा तक पहुची है, यह मुझे भील दूसरे दिन वारीक व्योरेके साथ 

कह सुनाता। वह राम-लक्ष्मण अथवा वालक्ृप्णकी बातें नहीं नमन 

सकता था; परन्तु अिस रूसी कहानीके सब पात्रोंके अटपटे परात्रम 
वारीकीसे याद रख सकता था! 


सभ्यताके आधार-स्तंभ २१ 


यह कहानी में पूरी नही कर सका, जिसलिमे असका महत्त्वका 
जो अतिम भाग था वहा तक नही पहुचा जा सका। परन्तु मेने 
देख लिया कि राम-लक्ष्मण जैसे पात्रोके साथ आुसका अपने जीवनमें 
कोओ सबंध नहीं वधा था, भिसलिओ अनकी वातोमे अुसकी स्मृति 
सद थी, परनच्तु झूठे नोट वनानेवाले, दीवारमें सेध लगानेवाले, घोड़े 
चुरानेवाले लोगोको वह 'अच्छी तरह पहचानता था, भिसलिओ अनकी 
कहानिया असे आसानीसे याद रहती थी। 

मेने यह सोचकर जिसका वर्णन किया है कि मानसयास्त्री 
और शिक्षक जिस अनुभवसे बहुत कुछ निष्कर्ष निकाल सकेगे। भ्ित्त 
पर अधिक विवेचन करनेका काम में आअन्हीको सौपता हू । 


“श्री दक्षिणामूर्ति ', अगस्त १९३१ 


प्‌ 
सभ्यताके आधार-स्तंभ 


पढे-लिखे लोगोको शारीरिक परिश्रम करनेमे शर्म जाती है। 
आठ-दस घटें दफ्तरमे बैठना, नकले करना, टाजिप करना, हिसाव 
मिलाना, प्रूफ देखना, पुस्तके लिखना वगैरा अूच मानें हुओ काम 
करनेमे वे जितने नहीं अुकताते, जितने खाना बनाना, वपड़ अयबा 
वर्तत घोना, ज्ञाडू लगाना, पीसना, कूटना, कातना, नालिया धोना, 
पाखाने साफ करना वगैरा कामोसे आकता जाते हँ। भिसी तरह 
यदि अुन्हे कभी छोटासा भी वोझा आअुठकर चलना पढ़े पक तो 
वडी शर्म आती है। तव वढओी, छुहार, राज वगैरा कारीमगोर 
काम तो थे थोडा भी कैसे सीख सकते हे? और यदि छाठाना भा 
अैसा काम निकल आये तो अन्हे हाथ जोडकर खरे रहता पहता 5 
कलम, स्थाही और कागजसे चिपटे रहतर काम बरनेमें गिदने की 
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घंटोका श्रम क्यो न करना पडे और अंससे अर्थप्राप्ति कितनी ही 
कम क्यो न हो, तो भी असमे प्रतिष्ठा मानी जाती है। परन्तु 
मेहनत-मजदूरीका काम, भले असमे स्तायुओ पर जोर पडता हो, 
गरीरको लाभ होता हो और रुपया भी अधिक मिलता हो, 
अप्रतिष्ठित माना जाता है। 

अमृक काम आूचा अथवा प्रतिष्ठायुक्त है और अमुक नीचा 
अथवा प्रतिष्ठाहीन है, यह खयाल कभी कभी लोकसेवकोमे भी पाया 
जाता है। हरिजन वगैरा पिछडी हुओ जातियोमे विद्याप्रचारकी 
अपनी प्रवृत्तियोके साथ हम कभी कभी जिन विचारोका भी प्रचार 
कर देते हे। “विद्या पढो जिससे तुम अच्छी नौकरी पा सकोगे, 
पाठशालामें शिक्षक बन सकोगे और तुम्हे घरनौकर, मजदूर, कारीगर 
और भगीका काम नहीं करना पडेगा।” जिस प्रकारकी वाते कभी 
कभी दलितोके सेवक नासमझीसे कह डालते हे । जिसी तरह स्त्रियोसे 
भी कहा जाता है कि “आज तक तुमने खाना बनाया, बर्तन मले, 
वच्चोको सभाला, अब चूल्हा छोडो, चक्की बन्द कर दो, वच्चोको 
छात्राल्यमे भेज दो, और वाहर निकलकर समाजके काममे लगो। 
जिस प्रकारकी वातोंसे यह मालूम हो जाता है कि अँसे कामोके 
वारेमे लोकसेवकोके कैसे खयाल हे । 

मेरी समझसे जैसे विचार हम खुद अपने लिये रखे यह भी 
दुर्भाग्य है। तब जिन लोगोकी हम सेवा करना चाहते है, आुनके 
दिमागमे जैसे विचार अत्पन्न करना अुनकी सेवा नहीं परन्तु कुत्ता 
ही है। विचार करने पर मालूम होगा कि दफ्तरोके कामके विना 
मानव समाजके लिग्रे सम्य जीवन बिताना असभव नहीं है। परूठु 
भोजन, वच्चोका पालन आदि गहिणी-कर्म, झाडना, लछीपना, माजनता, 
धोना आदि भृत्यकर्म और अनाज अुगाना, मकान बनाना, कैंप 
बनता वगैरा किसान और कारीगरके कर्मके विना सम्य जीवन जन 
असभव है। मितिहाससे भी जान पड़ता है कि अनेक जातिया भैसी 
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हो गओऔी है, जिनमे कारकुनी या लेखनवृत्ति न होते हें भी 
वे सस्कृत और समृद्ध थी। जितना ही नहीं, परच्तु यह भी कहा 
जा सकता है कि कारकुनी- कार्याल्यविद्या - कायस्थविद्या तो 
हाल ही में अआत्पन्न हुओ है। मनुष्य समाजका काम हजारो वर्ष 
तक असके बिना ही चलता रहा । और आज भी यह माननेंका 
कोओ कारण नहीं कि यदि सारी कार्याल्य-व्यवस्था ओअकदम वन्द 
कर दी जाय तो मनुष्य-समाज पर भूकम्प जैसी कोओ वडी आफत 
टूट पडेगी। 

शिग्लेण्डमे वकील, डॉक्टर तथा अध्यापकके धधोको माननीय 
धधे कहनेका रिवाज है। जिन धधोको साधारण छोगोने यह विज्येषण 
नही दिया है, परन्तु जिन घंधोवाछोने स्वय ही अपने धघोके ल्जि 
यह विशेषण लगा लिया है। जिसी प्रकार हम दफ्तरका काम करने- 
वालोने कारकुनीके कामको प्रतिष्ठित धधा मान लिया है। 


वास्तवमे देखा जाय तो मानव-सम्यताकी स्थिति और वृद्धिके 
लिओे मुशीगिरीकी जितनी जरूरत नही, जितनी गृहिणी-कर्मे, भृत्य-ऊर्म, 
कृषिकर्म तथा कारीगरके कामकी है। भले यह कर्म स्त्री करे या 
पुरुष, शिक्षित लोग करें अथवा अविक्षित, हाथसे करे या यत्रसे, 
प्रेम और धर्मबुद्धिसि करें अथवा रुपयेके लिभरे करे। जिस समाजमें 
धान्य पैदा करना, पीसना, कूंटना, खाना वनाना, कपडे वुनना और 
सीना, घर, कपड़े और बर्तत साफ रखना, मुहल्ला, नगर और 
स्मशान स्वच्छ रखना अजित्यादि काम सुव्यवस्थित ढगसे होते रहनेका 
प्रवथ न हो, अुस समाजमें कितने ही विद्वान तर्क॑गास्त्री, प्रतिभावान 
कवि, प्रखर गणितशास्त्री, सूक्ष्म ज्योतिषज्रास्त्री, कुशल मत्री जीर 
कार्याल्य-व्यवस्था करनेमें प्रवीण प्रववक हो तो भी असकी सम्यता 
टिक नहीं सकती। जिन कार्योके लिगे यत्रका अधिकसे जंधिकर 
अूपयोग हो तो मी जिन यत्रोके ल्ओि किसी मनुप्यके हाथकी 
जरूरत रहेगी ही। और जिन हाथोंस जमीन जोतने, वीज बनें, 
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० आिकट्टा करने, अुसे कूटनें, पीसने और पकाने, बच्चोकों पालने, 


मकान बनाने, कपडा बुनने, नालिया, पाखाने और मुहल्ले साफ करने 
वर्गराके यत्र चलेंगे, वे हाथ सम्यताके आधार-स्तभ होगे; न कि वे 
हाथ जिनसे केवछ कागज पर अक्षर लिखे जाते रहेगे। यह सच है 
कि पढे-लिखे लोगोने मानव-सभ्यताको वढानेमे और सुशोभित करनेमे 
काफी भाग लिया है और असकी ख्याति भी वढाओ है। परन्तु 
साथ ही यह न भूलना चाहिये कि दीवारकी शोभा रगसे बढती है 
तो भी दीवार ही रगका आश्रय है और दीवारके बिना रगको 
स्थान ही नहीं मिल सकता। जिसी तरह सभ्यताके आधार-स्तभ 
प्रतिष्ठित माने हुओ घघे नही, परन्तु पढी या बेपढी गृहिणियो, भृत्यो, 
कृपको और कारीगरोंके घथे है। जिन धधोको अग्रतिष्ठित कहना 
उववा समझना या आनके प्रति अनादर रखना, अुन्हे करनेमे शर्म आना 
और अन्हे अच्छी तरह करनेके अपाय खोजनेमे रस न छेना विद्वत्ताका 
लक्षण भले ही हो परन्तु सम्यताका नहीं, और लोकसेवकोके अनेक 
कर्तव्योमे ओके यह भी समझना चाहिये कि वे स्वय जिन कामोमे 
भाग लेकर अिनकी प्रतिष्ठा बढाये और अन्हे करनेकी पद्धतियोमे 
प्शोधन करे। गाधीजी जिसे शरीरश्रम (श्रमयज्ञ, ब्रेड छेवर) का 
सिद्धान्त कहते हे, वह यही है । 
हरिजनवन्धु, ३-२-१३५ 
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अपने गुजरातके दौरेमे सरकारी या राष्ट्रीय, हरिजन अथवा 
हरिजनेतर, जिन जिन झालाओ या छात्रालयोमे मुझे वोलनेका मौका मिला, 
वहा मे जो भेक प्रश्न सबसे पूछता था वह यह है' तुम बडे होकर 
कौनसा धधा करके अपना गुजारा करोगे, यह तुमने तय कर लिया 
है? ”' बेशक, कोओ दर्जनभर तरुण या लडके मुश्किलसे असे मिले, 
जिन्होने अपना भावी धधा निश्चित कर रखा था। कॉलेजके विद्यार्थी 
भी अधिकतर यह नही जानते थे कि वे ग्रेज्युओट होनेके बाद निश्चित 
रूपसे कौनसा धधा करेगे । विनय-मदिरोके विद्याथियोमे से अधिकाशको 
यह सवाल सुनकर अलूटा आइचरय हुआ। असा प्रइन विनय-मदिरकी 
भूमिकामे पूछा ही कैसे जा सकता है” कुमार-मदिरके विद्यार्थियोको 
जब मेने यह प्रइन पूछा तब तो शिक्षकोकों भी आब्चर्य हुआ। 
और जब मेने वार-मन्दिरोके शिक्षकोके सामने यह वात रखी कि 
प्रत्येक वालकको वडा होकर जीविकाके लिगे क्‍या धन्धा करना है, 
जिसका निश्चय आपके बालकोसे बाल-मदिरमे ही करा लीजिये, 
तब अन्‍्हे कंसा लगा होगा, यह में नहीं जानता। 
प्रवाससे लौटनेके वाद ओेक शिक्षककी तरफसे मिले पत्रमे से 
तीचेका भाग अआुद्धत करता हू 
“ आप छुटपनसे ही जिस वातका विचार करनेकी सलाह 
देते हैं कि वालूककों बडा होकर किस धथेमे जाना है। परन्तु 
क्या छोटी अम्नमे यह तय करने लायक समझ वालकोमें आ 
जाती है”? जिस अुम्नमे दुनिया देखी न हो, अपनी अभिरुचि 
र५ 
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या कुणछूताका पत्ता न हो, अुस अम्रमें जैसा प्रव्न निव्चित ही 

कंसे हो सकता है? मुझे तो लगता है कि विनीत होने तक 

वाल्क साधारण शिक्षा ले, हाथ-पैर हिलाना सीखे, भिन्न 

भिन्न धंधोके गरेमें जानें, और बादमें वे अपना मार्ग निश्चित 

करें। अुद्योगोमे वढओ, लहार और दरजीका काम थोडा-थोडा 

सीखा हो तो अजुस परसे वे अपना मार्ग निश्चित कर सकते हे। 

जिसमें विचारदोप या दृष्टिदोष हों तो वताबियेगा और 

अपनी दृष्टि अधिक समझाबजियेगा। ” 

जिस मागको पूरा करनेका प्रयत्न करता हूं। - 

हमारे देगमे जिक्षाका अग्रेजी काल आरंभ हुआ अससे पहले 
अिस वारेमे परेशानी पैदा नहीं होती थी कि छडका वडा होकर क्या 
धघा करेगा। जेंसे हिन्दू हो तो चोटी रखनी ही चाहिये और मुसलमाव 
हो तो सुन्नत करानी ही चाहिये, यह चीज शका बुठाये विना वालक 
स्वीकार कर लेता था, वैसे ही वह निञ्यक होकर यह मान लेता 
था कि बडा होने पर असे माता-पिताका घधा ही करना है। वेदान्तका 
अध्ययन करे, भक्‍त बने, कविता रचे, वड़ी वडी हवेलिया वनवाबे, 
पुल खडे करे, रास्ते बनाये, चित्र खीचे, अपने वंधेमें कम प्रवीण 
हो या ज्यादा, थोडा यशस्त्री हो या बहुत, फिर भी दरजीका लड़का 
जियेगा तव तक सियेगा तो जरूर और वनियेका बेटा क्तिी प्रकारके 
पैतक व्यापार-व्यवसायमे ही रहेगा। जिस प्रकार रोजगार-बस्वेके 
मामलेमें किसी प्रकारकी अनिब्चितता नहीं थी। गाघीजीकी भाषाम 
कहे तो “वर्णव्यवस्था कायम थी 

शिक्षाके अग्रेजी काछमे यह स्थिति बदल गऔ। जिसका कार 
कुछ हद तक अंग्रेजी राज्य द्वारा आत्पन्न की हुओ भिक्षाअणाडा है, 
कुछ ह॒द तक अग्रेजी राज्य द्वारा निर्माण किये हुमें नर्ये बच हक और 
कुछ ह॒द तक यत्रयुगके क्रारण जगतके आुद्योग-धघों भौर आर्थिक 
व्यवहारोर्में हुआ भारी क्रान्ति है। 
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अग्रेजी कालसे पहलेकी शिक्षा्में परम्परागत धघोकी जिक्षाकी 
व्यवस्था जरूर होगी, परन्तु सभव है व्यवस्थित ढगसे साधारण शिक्षा 
देनेकी कोओ ठीक योजना न हो। यह ओअक दोष था। यह दोप 
अग्रेजी राज्ययो खटका। आसे राज्यके अलग-अलग विभाग चल्ननेके 
लिओ जिन जिन लोगोकी जरूरत थी--नौकरीमे या स्वतत्र 
धधेवालोंके रूपमे --- अन्हे साधारण शिक्षाके अभावमे जुटानेमें कठिना- 
जिया मालूम हुआं । जिसलिओे असने जो शिक्षा-प्रणाली तैयार की, 
वह पहले केवल साधारण शिक्षा देनेवाली और बादमें विभागोका धधा 
सिखानेवाली ही तैयार की। साधारण शिक्षाका अभाव हमारे प्राचीन 
जीवनका दोष था, और यह दोष अग्रेजो द्वारा खडी की गभी जिक्षा- 
सस्थाओमे पढे हुओ और अनमें न पढे हुओके वीचका भेद डिखाओ 
देने पर लोगोके ध्यानमे आ गया। जिसलिओ जिस शिक्षाके प्रति 
लोगोमे दिनोदिन आकर्षण बढता गया। यहा तक कि अिस शिक्षाके 
अन्य दोषोकी ओर जब लोकनायकोका ध्यान आकर्षित हुआ और 
वे राष्ट्रीय शिक्षाकी योजनाओं सोचने लगे, तव भी जिसकी चिन्ता 
कभी दूर नही हुओ कि सामान्य शिक्षामें कोओ कमी न आने 
पाये। अुल्टे, जैसी योजनाये सोची गओ कि सरकारी शिक्षाकी कमी 
विशेष प्रकारकी सामान्य शिक्षासे ही पुरी की जाय। अग्रेजीके बजाय 
मातृभाषाको शिक्षाका माध्यम बनाना, हिन्दीकी राष्ट्रभापाके रूपमे 
स्थापना करना, अितिहासका सशोधन करके असे जिस ढगसे सिखाना 
कि वह राष्ट्रीय भावनाका पोषक बनें, सातृभाषाका विकास करना, 
ओर थोडे वर्षो्में अधिक पढाओ कराना--आदि आदि राष्ट्रीय 
शिक्षाके ध्येय बने। जिस सरकारी और गैरसरकारी शिक्षाका सादा 


नाम ' साधारण शिक्षा” है । जिसका रोचक नाम है “सस्कारिताकी 
शिक्षा '। 





परन्तु जितने समय तक बालक या किशोर साधारण शिक्षा पाता 
हो मुतने समयमें असे अपने पैतृक घधे या जीविका देनेवाले किसी 
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अन्य बंधेकी शिक्षा किस तरह मिले, अिसका विचार करना किसीको 
नही सूझा था। दोप तो घघोकी जिक्षामे भी आ गया था। अओेक या 
अनेक कारणोंसे घधें नष्ट होते जा रहे थे, कलाओ नाथको प्राप्त 
हो रही थी, और जनतामें अज्ञान वढता जा रहा था। अुसमे भी 
प्रवाह सामान्य शिक्षाकी ओर ही मुड़ा। जिसलिये धधोका जो थोडा- 
बहुत ज्ञान परम्परासे चला आ रहा था, असे भी लोग भूलने लगे; 
और कुछ तो बिलकुल स्मृतिका विषय ही वनकर रह गया। परिणाम 
यह हुआ कि आज हम यह मानने लगे हे कि बीस वर्षकी अम्रसे 
पहले धघा तय करना सभव ही नहीं है। जीवनमें वीस वर्ष-- 
कमसे कम पद्रह वर्ष तो जरूर -- सामान्य शिक्षा पानेके लिये होने 
चाहिये | नतीजा यह हुआ कि वाप किसान होगा और असके लडकोमें 
से ओंक वकील, ओक डॉक्टर, ओेक लजिंजीनियर, ओेक व्यापारी, ओक 
आवकारीका दारोगा, ओअेक रसायनचास्त्री, अक पाठ्गालाका जिक्षक 
और केक सम्पादक या लेखक होगा, और अनके लडकोमे भी असी 
ही विविधता हो सकती है। 
थ्षिस परिणामकों लानेमे सरकारी शिक्षा और राष्ट्रीय जिक्षा, 
सनातनी और सुधारक, हिन्दू तथा मुसलमान --सभीने समान रुपमे 
हाथ बढाया। किसीने रुकावट तो डाली ही नहीं। वर्ण अर्थात्‌ 
धंधा --गावीजीका यह अर्थ स्वीकार कर लिया जाय, तो सवने मिलकर 
समाजमे पूरी तरह वर्ण-सकरता और अव्यवस्था स्थापित कर दीं। 
जन्मसे किसीका वर्ण तय नहीं होता, जितना ही नहीं, आदमी वीस- 
वाओीस वर्षका हो जाय, कदाचित भेक-दों बच्चोका वाप हो जाय ता 
भी वह नहीं जानता कि आसका वर्ण क्या है अथवा क्या होगा। जिसे 
अपना ही वर्ण जाननेकी कठिनाओ हो, वह वाछककों भत्य कीनने 
ध्वके आनुवशिक सस्कार देगा? 
यह है हमारी आजकी स्थिति। जिससे वाहर निकलनेकी जटरत 
है। केवल आशिक दुर्देशाका हल हूढनेके लिये ही नहीं, बद्यपि यह 
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कारण भी कोओ तुच्छ या गौण समझने जैसा नहीं है, परन्तु छोगोके 
वौद्धिक और चारित्रिक विकासके छिले भी। मनुष्य वी० बें० और 
ओम० ओ० तक पढाओ करे, पूर्ण तारुण्यमे आ चुका हो, तो भी यह न 
जान सके कि वह जीवनमे कौनसा धधा कर सकता है, किस धर्वेके 
सनुकूल असका शरीर और मन है, तो यह क॑ंसी विषम और दया- 
जनक स्थिति है। यह भी सभव है कि वह कोजी धधा जानता हो, 
परन्तु आथिक परिस्थिति असे वेकार रखती हो । परन्तु वह कुछ 
भी करनेके लिओ तैयार ही न हुआ हो और किसकी तैयारी 
करनी चाहिये -- यह परेशानी असे वीसवे वर्पमे भी रहे, तो 
यह केवल आथिक दुर्भाग्य ही नही, परन्तु मानसिक और नैतिक 
दुर्भाग्य भी है। 

जिसका ओेक ही अुपाय है। गाधीजीके शब्दोमें वह यह है कि 
चर्णव्यवस्थाको हम फिर असके शुद्ध स्वरूपमे स्थापित करे। व्यग्हार्की 
भाषामे जिसका अर्थ यह है कि कमसे कम अम्नमें हम प्रत्येक 
वालकको यह निश्चय करा दे कि “तुझे वडा होकर अमुक प्रकारके ध्ेमे 
लगना है। तू कुटुम्बकी या अपनी शवक्ति, आअमग, परिश्रम और बुद्धिके 
अनुस्तार कितनी ही साधारण अर्थात्‌ सस्कारिताकी शिक्षा प्राप्त कर, 
तुझसे हो सके जितने कलछा-कौशल सपादन कर, परन्तु यह न 
भूलना कि तुझे अमुक धधा करना है और खुसके लिखे तुझे छुट 
पनसे तैयारी करनी चाहिये। जिस धथेमे तुझे अपना पुम्पार्थ पीर 
भाग्य साथ दे तो तू अूचीसे भूची श्रेणी पर चढना, वे साथ न दे तो 
पामान्य कक्षामे रहना। परन्तु यह निश्चय रखना कि तुझे धधा तो 
यही करना है।* 

यह निश्चय करनेमे माता-पिता तथा शिक्षक वालकके आनुवधित्र 
पैस्कार, स्वभाव, जन्मजात सिद्धिया, श्रमप्राप्त सिद्धिया, माता-पिताकी 
आशिक शक्ति वगैराका जरूर विचार कर ले। परन्तु यह 
विचार करनेमें वर्पोका समय न छूगना चाहिये । जितना पन्‍्दी 
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निव्चच कराया जा सके बुतना अच्छा। और, जिसमे आम तौर पर 
कौटम्विक बथधेको पसंद करनेका रुख होना चाहिये। जपवादरूपमे ही 
बाल्ककों मात्ता-पितासे भिन्न प्रकारके ब्ेमें पड़नेंका अवसर पैदा 
होना चाहिये। 


हि 
६ 


आजके समयमे भले ही जठारह नहीं, अठारह सौ प्रकारके 
धर्षे हो गये है और अनमें दिनोदिन वद्धि होती ही जा रही है। 
फिर भी जिन सव धघंधोकी जाच करे तो संभव है सारे धधोकों आठ- 
दस गोत्रोंमे वांठा जा सकता है। जदाहरणार्थ, यह कहा जा सकता हैं 
कि वढजी, लहार, राज, टर्नर, फिटर, रिपेरर, सिविरू अजीनियर, 
मेकेनिकल लिजीनियर, विजलीका लिंजीनियर, विमानका जिजीनियर, 
अेजिन वनानेवाला वगैरा लोगोका गोत्र अेक ही है। हम अिन्‍्हे मिस्त्री 
अथवा कारीगरके रूपमें जानते हे। जिनमें से भले ही कोओ आठ आने 
रोज कमानेवाला हो, और कोओ अस्सी रुपये लानेवाछा हो। यहा हम 
झिसमें जो कुछ अन्याय हो जुसे मिटानेका विचार नहीं कर रहे हैं 
धर्घेका प्रारभिक निश्चय करानेका अर्थ है कमसे कम वालकके घंवर्क 
योत्रका निव्चच कराना। फिर वह ज्यो-ज्यो बड़ा होता जाय त्योन्त्यो 
असकी णाखाओजों और बुप्माखाओका निर्णय होता जायबगा। 


अिस प्रकार यदि वालूक अपने भावी ध्ेके वारेमे निर्भ्चित 
हो जाय तो जिससे केवछ असीको सीधा मार्ग ढढनेमें सहायता नहीं 
होगी, परन्तु हमारी चिल्ला-प्रवतिया भी अधिक निश्चित मांग ग्रहण 
करेगी। साधारण शिक्षा भी सव मनप्योंके लिझे सावारण सस्काराका 
ही शिक्षा नहीं होती। जेक खास मर्यादाकें वाद वकीलके धवर्क ख्नि 
तैयार होनेवालेकी स्ममान्य शिक्षा ओेक प्रकारकी होगी, टॉक्टरके हिल 
इसरी तरहकी होगी; क्सिनोकी जान्त्रर्में सामान्य शिक्षाक्री जेक दृप्दि 
होगी और मजदूरोंकी झाछामें दूसरी होगी! जिस प्रकार जिस गोवा 


न्डि 
की 0॥, 
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धधेके लिझे शाला होगी, अुसकी सामान्य शिक्षामें भी विलकुर आरभसे 
ही कुछ न कुछ विशेषता होगी। 


अर्थात्‌, जिसमें यह सूचना भी है कि केवल सामान्य शिक्षा --- 
सस्कारिता -- की शाला त्रुटिपूर्ण सस्था है। शिसका परिणाम यह हुआ 
है कि जैसे-जैसे विद्यार्थी बडा होता है वैसे-वैसे कौनसा धधा किया 
जाय जिसके विषयमें वह केवल सशयात्मा ही नही बनता, वल्कि वाप- 
दादेका घधा भी विलकुल भूल जाता है और अुसकी व्यापक शिक्षा अुसके 
पैतुक ध्ेके विकासके लिखें अपयोगी सिद्ध होनेके वजाय बुल्टे अुस 
धधेके लिग्रें जुसे अयोग्य ही बनाती है। 


घधेका निश्चय और असकी शिक्षाकी वचपनसे ही व्यवस्था 
होनेके सिवाय प्रत्येक वालकके लिग्रे अेक जितर अुद्योग -- अतिरिक्त 
घधें-- की भी जरूरत मानी जायगी। अितर अद्योगमें दो लक्षण 
होने चाहिये . मुख्य धधेके साथ आरामके समय रुपयेके लिझे जही, 
परन्तु केवल जौकके तौर पर भी वह प्रिय छगे। आवश्यकता पडने 
पर, अथवा ओऔसी अनुकूछता मिल जाने पर, आओसे रोजी देनेवाला भी 
बनाया जा सके। जिसके अलावा, कभी कभी जेक तीसरा रक्षण भी 
अुसका हो सकता है। वह यह कि असका ज्ञान मुख्य वधेको अलक्ृत 
“7 केलासय --- वनानेमें जुपयोगी हो। झिस जितर अद्योगके चुनावमे 
वालकके व्यक्तित्वको -- अुसके मवको अनुकूल लछगनेवाली प्रवृत्ति 
दृढनेका पूरा अवकाश रहता है। (अर्थात्‌ में यहा जितर अुद्योगके तौर 
पर सहायक अद्योग अर्थात्‌ कातने-पीजने जैसे ओेक घधेके साथ 
चलतेवाले दूसरे धधेका विचार नहीं कर रहा हू। अुसका समावेञ 
तो मुख्य अद्योगमे ही होगा। ) 


प्रत्येक मनुष्य अपने मनके अनुकूल प्रवृत्तिमे ही रातदिन लगा 
रह सके और अुसके द्वारा अपनी आजीविका भी कमा सके तो कितना 
अच्छा हो! परन्तु जिस प्रकारके ससारमे हम रहते है, अुसमें बसी 
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अनुकूलता सवको प्राप्त नहीं होती, बहुत कम लोगोको प्राप्त होती 
है। जिसलिओ आदास होने, निराण होने, वडवडाहट करनेसे कुछ नहीं 
होगा । जिसीलिओे धर्म मनोनुकूल प्रवृत्तियोका मार्ग नहीं माना गया, 
परन्तु कर्तव्यका मार्ग माना गया है। अत मनोनुकूलताकी अपेक्षा 
कर्ेव्यको हम पहला आदर देना सीखे -- यह पहला धर्म है। और मनो- 
नुकल प्रवृत्तियोकों आजीविकाके लिओ नही परन्तु शौकके लिओे, 
निवृत्तिके लिओे, वेयबक्तिक विकासके लिओ रखे--यह दूसरा धर्म है। 
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दूसरा भाग 


सेवाग्राम 


शि-३ 


> फिल्ओा हा 


२ 
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शिक्षामें अुद्योगका स्थान अवश्य होना चाहिये, जिस वारेमें अब 
शिक्षाज्ञास्त्रयोमे शायद ही कोओ मतभेद है। परन्तु अुस दिज्ञामे आगे 
कैसे बढ़ा जाय, यह अभी तक बहुत स्पष्ट नही हुआ है। “ अद्योग 
द्वारा शिक्षा ' का ओक अर्थ में यहा पेश करता हू । 

में मानता हू कि प्रत्येक शालाके साथ अआुद्योग-विभाग होना 
चाहिये, और भिसके विपरीत प्रत्येक अुद्योग-सस्थाके साथ अुसमें काम 
करनेवालोके लिओ शालाकी योजना होनी चाहिये । वालक जाह्ामे पढ़ें 
और असके अद्योग-विभागमें काम करें और अुद्योग भी सीखे। बढ़े 
लोग अद्योग करे और साथ ही अआुद्योग-सस्थाओोकी थालाओमे पढें। 
जिस प्रकार ओकके साथ दूसरी सस्था होनी ही चाहिये। 

दुनियामें मनुष्य - जातिके बडे भागकों मेहनत-मणशवक्‍कतका 
कठिन जीवन बिताना पडता है, किसी न किसी प्रकारका स्नायु- 
श्रमवाला अुद्योग करके ही निर्वाह करना पडता है। और जिन्हे दैसा 
नहीं करता पडता आअनके भी विकासके लिओ अआअआनकी स्नायुश्नमवाले 
अर्थात्‌ मेहनतके काम करनेकी शक्तिका विकास करनेकी जरूरत है। 
जिसलिओ शालाओकी योजना जिस ढंगसे होनी चाहिये कि आअनका 
पाठ्यक्रम पूरा करनेवाला युवक अथवा युवती मजदूरी (स्नायूश्नम ) 
करनेकी शारीरिक, मानसिक और बौद्धिक योग्यता रखे। बडी अम्नमे 
अैसा श्रमपूर्ण अुद्योग न करना पडे और अभिसलिगे वह न करे तो 
कोओ हर्ज नही। परन्तु यह नहीं होना चाहिये कि जरूरत पएने पर 
भी अपनी शिक्षाके कारण (वल्कि शिक्षाकी न्यूनताके फकारण) वह अंसा 
अद्योग करनेके लिगे घरीरसे, मनसे या बुद्धिसे अयोग्य साबित हो। 

श्५ 
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स्‍्तायुश्रम करानेवाली मजदूरीके तीन वर्ग किये जा सकते हें" 
१ जिन कामोमे यंत्रवत्‌ ओक ही तरहका (7070/07078 ) 
स्तायुश्रम करना हो, जैसे जड मजदूरीवाले। 
२ जिन कामोमे ध्यानपूर्वक, थोडी बहुत तालीमके साथ 
तथा विविध प्रकारका स्नायुश्रम करना हो, असे कारीगरी 
अयवा कुगरू मजदूरीवाले। 
३ जिन कामोमें हिसावके साथ, जञास्त्रजानपूर्वक स्तायु- 
श्रम करना हो, असे मिस्त्रीगिरी या जिजीनियरीके। 
मनृप्योमे मेहनत-मजदूरीके लिजे जो अरुचि बढ गओ है, आुसके 
फलस्वरूप जैसे मजदूरीके कामोकी अपेक्षा वैठकके अथवा बुद्धिके कामोके 
लिओ अधिक मोह होता है, वैसे ही मजदूरीके घधोमे भी अूपरके 
विभागोमें अेकसे दूसरेकी कीमत ज्यादा समझी जाती है। 

परन्तु मानव-जीवनका विचार करने पर जान पडता है कि केवल 
जड परिश्रमके काम किये बिना जीवन-निर्वाह हो ही नहीं सकता । 
अरुचिसे करो, अुमगके साथ करो या कतंव्यवुद्धिसे हर्प-णोक-रहित 
होकर करो, वे करने तो पडते ही हे। अआल्टे जैसे-जैसे यत्रोमे सुवार 
होते जा रहे हे वैसे-वैसे कुशलतावाले कामोके लि भी यत्र बनाये 
जा रहे हें और अन्हे केवल जड मजदूरीके काम वना डाला जाता 
है। मतलूव यह है कि आद्योगोकी क्रियाओं यंत्रोसे हो या हाथ, परल्तु 
जड स्नायुश्रमसे सबको मुक्ति मिलना सभव नहीं। जिसलिके अँसे 
कामोंके प्रति मनमें अरुचि बढाना, ओन्हे करनेकी आदत छाड देना 
तथा अन्हे करनेमे असमर्थ होना मानव-जीवनको टिकाये रखनेकी अंक 
अनिवाय चर्त न पालनेंके वरावर है। अिससे मानव-जीवनकों सजा 
मिले बिना रही नहीं सकती। जो जिससे भागते है अुनका स्वायूत्रिकास 
कम होता है और अनमें पीढी दर पीढी अपंगता आती जाती है । 
जिसमें दोनो तरहने हानि ही होती है। जिस बातका प्रमाण हमारे पीटी 
दर पीढी बैठकके काम करनेवालों और  पढे-लिखों के शरीर देते 
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जअिसलिओे मेरी दृष्टिमें अुद्योग द्वारा जिक्षाका अर्थ यह है कि 
केवल मजदूरीके अंक ही तरहके और श्रमपूर्ण का्मोंके लिज्रे शरीरकी 
शक्ति वढाओ जाय और कायम रखी जाय तथा जैसे कामोके प्रति 
अरुचि अत्पन्न करनेवाले सस्कारो और परिस्थितियोको मिठाया जाय | 
जिसके लिओ विद्यारथियोको भैसे कामोमें भी लगाना चाहिये, जिनमे 
अुन्हे जड श्रम करनेकी आदत रहे। 

जिसका अर्थ यह नहीं कि कारीगरी और अिजीनियरीकी शिक्षाकों 
गौण स्थान देना है। जैसा किया जाय तो स्ताबुश्रमवाले आुद्योग 
करनेकी बौद्धिक योग्यता नहीं वढेगी। और यह भी समाजके 
लिओ हानिकारक ही होगा। 

जिस प्रकार शालाओकी योजना भैसी होनी चाहिये जिसमे 
विद्यार्थी काफी जड मजदूरी करते हो, कारीगरी सीसते हो और 
साथ ही पाठ भी पढते हो। ञिन सस्थाओके आुच्च पाठ्यश्रममे 
आअजीनियरीकी शिक्षा आ जायगी। 

जैसे अुच्च पाठ्यक्रमके लिझे विशेप जाल्ाओकी अपेक्षा अुद्योग- 
सस्थाये भिन्न-भिन्न धधोके अधिक सुविधापूर्ण स्थान हो सकती हूँ | 
यह चिट्धान्तकी अपेक्षा सुविधा और किफायतका विपय है। 

परन्तु औद्योगिक गिक्षाके ओक दो आवश्यक लक्षणोके प्रति 
ध्यान खीचनेकी जरूरत है। 

ओअक तो 'अद्योग” को विलकुल शुरूसे अुसके शुद्ध बर्यम ही 
समझना चाहिये। अर्थात्‌ छोटी या वडी जो भी वस्तु बालक बनाये, 
वह जीवनमे किसी न किसी अुपयोगमे आनेवाली वस्तु हो या भुसका 
कोओ नाग हो। खिलौना हो तो भी सच्चा खिलौना हो, कैब: 
बनानेवाले वालकके विनोदके लछिओ बनाया हुआ न हो। वह जो हुए 


बना रहा है अुसका कुछ न ऊुछ भुपयोग होगा, ल्िस शानते! साउ 


बालकर्की असमें प्रवृत्ति और बोजना होनी चाहिपे। सभी यह पढ़ा 
जा सकता है कि वाहक जुदयोग ' करता है। 
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दूसरे, व्यायाम वगरा चारीरिक शिक्षाको अुद्योगके अेवजमे रखनेसे 
काम नहीं चलेगा | व्यायाम, खेलकुद, कवायद वगैराका क्षेत्र और 
प्रयोजन स्वतंत्र है। वे आवध्यक है, परन्तु वे औद्योगिक गरीरश्रमकी 
जगह नहीं ले सकते। 

गावीजीका सुझाव है कि जिन शालाओका खर्च अुनके 
विद्याथियोंके अुद्योगसे ही निकलना चाहिये। जैसा न हो सके तो अन्य 
दो सूचनायें ये हे कि विद्याथियोका अपना खर्च जुनकी मेहनतसे निकलना 
चाहिये अथवा कमसे कम जाछाओका अुद्योग-विभाग स्वावलवी होना 
चाहिये । मुझे स्वीकार करना चाहिये कि अैसी भेकाघ अतंका पालन करके 
ही भालाकी योजना करनेका मार्ग मुझे अभी तक स्पष्ट दिखाओ नही 
देता । जितना कहा जा सकता है कि वर्तमान जनमानस और गरीबीकी 
दृष्टिसे विद्यार्थीक श्रमका मेहतताना फीसके खातेमे जमा होनेकी अपेक्षा 
अुसे कमाओीके रूपमें मिलनेंकी व्यवस्था करना जिन तीनोमे अधिक 
सतोपजनक और परिणामकारक होगा । परन्तु साथ ही जिस 
विद्याकी कीमत न चुकानी पडती हो वह वहुत सफल नहीं होती । 
जिसलिगे में वीचका मार्ग सुझाता हू : विद्याथियोकी मजदूरीका भेक 
हिस्सा फीस माना जाय और वाकीका अआअनकी कमाओ। 

अुद्योगसे जालाका सारा खर्च निकले या न निकलें, यह मुख्य 
प्रबन नही है। क्योकि किसी भी हालतमें हमें शिक्षाका प्रचार तो करना 
ही चाहिये। जिसके लिखे दूसरे विभागोंसे अक ओक पाओ बचानेको 
हम तैयार होगे। शिक्षाके खर्चके प्रति हमें भविष्यमे आय देनेवाली 
पूजीकी दृष्टिस ही देखना चाहिये । अब तक तो केवल पुस्तकीय 
झिक्षाके खर्चकों भी हम अच्छी पूजी समझते बाये है । तो फिर 
औद्योगिक गशिक्षाकी तो हमे अधिक आूची कीमत समझनी चाहिये! 

मसल प्रब्न खर्चका नहीं, परन्तु कुशल शिक्षाका है। गावीजी 
कहते है कि कुशलता सिर्फ शिलाप्रास्त्रकी दृष्टिसि ही नहीं, वर्ल्कि 
अर्थश्रास्त्रकी बौर घरीरणास्त्रकी दृष्टिसि मी होनो चाहिये। जिसमे 
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दोष निकालने जेसी कोओ वात दिखाजी नही देती। कुछ व्यक्तिगत 
शाल्ओको हम आशिक दृष्टिसे कुशल न बना सके । फिरमी यदि शिस 
वात पर हमारा ध्यान रहेगा तो हम कमसे कम नुकसानकों कम करनेंमें 
तथा अमुक प्रकारकी शालाओको स्वावरूवी वनानेमे भी सफल हो 
सकेंगे। और यह भी न हो तो भी जिससे हमारे साधन बढेंगे, घटेंगे 
नही। शिक्षाश्ञास्त्रकी दृष्टिसि निकम्मी शिक्षासे सन्‍्तोपष मान लेना 
गाधीजीके स्वभावमें नहीं है, और यदि यह मान लिया जाय कि 
आ्थिक छाभ पर बहुत नजर रखनेसे शिक्षामे निकम्मापन आ रहा 
है, तो वे जैसे लाभको छोडनेमें डरनेवाले नही है। यह तो हम जानते 
है कि कत्तिनोकी मजदूरीकी दरोसे असतुष्ट होकर असे बढानेमें और 
जिस तरह महगी खादीको और महगी करके चरखा-सघकों जोसिममे 
डालनेमें अन्हे कोजी सकोच नहीं हुआ ! 

जिसलिये, जिस मामलेमे हल ढूढनेका मार्ग यह बतानेकी 
दिशामें हमारी विचारशक्तिकों मोडना नहीं है कि किस प्रकार 
गाधीजीकी दलीलोका खडन किया जाय और गाघीजी जो चाहते 
है वह असभव है; परन्तु यह वतानेकी दिगामे अुसे मोडना है कि 
हम अुनकी कल्पनाको किस प्रकार अधिकसे अधिक सफल कर 
सकते हें। 
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र्‌ 
वर्धा-पद्धति 


१. पूज्य गाधीजी द्वारा प्रतिपादित शिक्षाकी योजनाको भिस 
लेखमे “वर्धा-पद्धति ” कहा गया है। 

२. यह योजना बताती है कि ओक बालककों आगे चलकर 
मनुष्य-परिवारमे ओक जिम्मेवार कुटुम्बीजनका स्थान लेने लायक 
बनानेके लिओे हम किस प्रकार अहिसाका प्रयोग कर सकते हे । 


३ अिस योजनाके सबधमे व्यापक रूपसे यह दावा किया गया 
है कि यदि हमें मानव-समाजमें खूनी और लडाक वृत्तिके स्थान पर 
शान्ति-स्थापक वृत्ति निर्माण करनी है, तो आवश्यक फेरफारोके साथ 
यह तमाम देशोमे और सभी जातियोमे काम दे सकती है। हिन्दु- 
स्तानके लिओे तो आज यही ओेक योग्य पद्धति है। 

४ अिस पद्धतिका ध्येय यह है कि बच्चेके अन्दर भले-बुरेका 
खयाल पैदा होते ही अुसे सामाजिक जीवनके कतंव्योमे भाग लेना 
शुरू करा देना चाहिये। 

५. जिस पद्धतिका मव्यविन्दु होगा कोओ आत्पादक पेशा। आम 
तौर पर हर किस्मकी शिक्षा जिस अद्योगके जरिये और जिसके साथ 
गूथ दी जानी चाहिये। अुदाहरणार्थ, अितिहास, भूगोल, गणित, भौतिक 
तथा सामाजिक झञास्त्र अब साहित्य आदि सब विषयोकी शिक्षा जिस 
अद्योगके साथ ग्रथित करके असके साथ-साथ दी जाय । भिन विपयोकी 
अन्य वाते छोड़ी नहीं जायगी। पर ग्रथित शिक्षा पर अधिक जोर 
दिया जायगा। 


* झ्िस लेखकों पहले सेगाव-पद्धति ' जीर्पक दिया गया था, 
परन्तु जव “वर्धा-पद्धति ” नाम रूढ हो जानेसे शीर्षक बदल दिया है । 
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६. अद्योग भी शिक्षाका केवल साधन या वाहन नहीं होगा। 
बल्कि जिस ह॒द तक वह मानव-जीवनमे अनिवार्यत आवश्यक है, अुस 
हद तक वह हमारी शिक्षाका साध्य भी होगा। अर्थात्‌ जिस शिक्षाका 
यह भी ओक ध्येय होगा कि जिसके द्वारा हर तरहके शरीरश्रमके 
प्रति, चाहे वह भगीका भी काम क्यो न हो, वारलूकमे आदर-भाव 
जुत्पन्ष हो; और अओेक असी कतंव्य-निष्ठा आत्पन्न हो कि असे अपनी 
रोजी भी ओमानदारीके साथ गरीरअश्रम द्वारा ही प्राप्त करनी चाहिये। 

७ श्रिस पद्धतिके अनुसार पढानेवाले शिक्षकका लक्ष्य यह होगा 
कि विद्यार्थी जो भी आद्योग सीखें अुसीके जरिये मुसकी तमाम 
गारीरिक, बौद्धिक, नैतिक तथा आध्यात्मिक शक्तिया प्रकट हो। 


प्रणवर्गके 


८ असमे समाज-भास्त्र तथा आरोग्य-शास्त्र केवछ शिक्षणवर्गके 
विषयोंके रूपमे ही न पढाये जाय, बल्कि मूक प्राणियों सहित सारे 
गावकी भिन्न-भिन्न रीतिसे सेवा करनेके लिये सामाजिक तया व्यवित- 
गत कार्यक्रम बनाकर आनके द्वारा जिन विपयोकी प्रत्यक्ष शिक्षा दी 
जाय । जिस नवीन विद्यालयकी हस्ती ओेक दीप-स्तभकी तरह हो, 
जो समाज पर चारो तरफसे सस्क्ृतिका प्रकाण फंलाता रहे। 


९ सक्षेपमे कहे तो “हाथ और ज्ञानेद्रियों द्वारा बह पद्धति 
व्यक्तिकी वुद्धि और हृदयको सुसस्क्ृत करे और विद्यालयके जरिये आस 
समाज तथा परमात्मा तक पहुचावे।” 

१० शालाके सामुदायिक जीवनमे रहकर रोग तीन या चार घट 
तक सह-परिश्रम करना लडके-लडकियोंके लिझ्रे आरोग्यदायत्ष और 
जुत्तम रोतिसे शिक्षाप्रद भी है। “ मनुप्य चाहे किसी भी 'वेगीया हों, 
विज्ञान तथा अआद्योगके विकासके लिओ ओर सारे समाजके सामूहिक 
लाभकी दृष्टिले भी जुस्ते मैसी शिक्षा मिठनी चाहिये कवि बहू विशानती 
पूरी शिक्षाके साथ-साथ दस्तकारीकी शिक्षात्रों शोइ गगे। 
(ऋपाटकिन ) 
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११. मौजूदा शिक्षा-पद्धतिमे तो अधिकाश विद्यार्थी अपनी कॉलेजकी 
पढाओ खतम कर लेने पर भी यह निश्चय नहीं कर पाते कि अब 
आगे वे क्‍या काम करेंगे ? हम अक्सर देखते हे कि असे बहुतसे लडके 
और लडकिया, जिनके घरकी स्थिति बहुत ज्यादा खराब नहीं होती, 
प्राथमिक गालाओसे माध्यमिक शालाओमे और वहासे कॉलेजोमे भारी 
खर्चे अुठाकर जाते रहते हैं। अिसका कारण यह नही बताया जा सकता 
कि वे अिन शाला-कॉलेजोमे सिर्फ अुन शुभ सस्कारोको पाने जाते हे, 
जिनका कि ये सस्थाओं दावा करती हे। वास्तवम तो वे जिसलिओं 
पढते चले जाते हे कि अन्हे कुछ सूझता ही नहीं कि जिसके अलावा 
वे और क्‍या कर सकते हें। आजीविका कमानेके लिये अपयुक्त 
धध्धेके चुनावकी घडीकों जहा तक बन पडता है वे आगे ढकेलते 
जाते हैं और भेकके बाद भेक अिम्तिहानोमें बैठते चले जाते है। 
जिस स्त्री अथवा पुरुषको अपने जीवनके प्रारभिक बीस-पचीस साल 
जिस तरह निरुद्देश्य बिताने पडते हे, अुसके अन्दर दीघ॑सूत्रता, सगय- 
वृत्ति, अनिश्चितता और अपने आप किसी निर्णय पर पहुचनेकी अक्षमता 
आये वर्गर रही नहीं सकती। वर्धा-पद्धतिका अुद्देश्य यह है कि 
प्रत्येक वालक या बालिकाकों वह जल्दी-से-जल्दी जिस बातका निर्णय 
करा दे कि अूसे अपने भावी जीवनमें कौनसा व्यवसाय करना होगा, 
और अुसे किसी जेक घधेकी कम-से-कम जितनी तालीम भी जरूर 
दे दे, जिससे वह जीवनके योग्य धारण-पोषणके लिग्रे आवश्यक 
न्यूनतम कमाओी जरूर कर सके। 

१२. साक्षरता -- यानी छेखन-वाचन हारा अनेक विपयोकी 
जानकारी तथा ताकिक अथवा अँसी ही अन्य चर्चाओको समझनेकी 
डक्ति -- को वर्घा-पद्धतिमें न तो ज्ञान माना गया है और न ज्ञानका 
साधन ही । बल्कि, अुसमें तो जिसे ज्ञान अथवा अलक्ृत अज्ञानकों प्रकट 
करनेकी साकेनिक पद्धतिमात्र माना है। जिन सकेतोका ज्ञान तो तथ 
अपयोगी और जरूरी हो सकता है, जब ज्ञानकी जे हरी द्वो। वर्घा- 
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पद्धतिका अआद्वेय यह है कि अिन जडोकों हरा-भरा रखा जाय। 
जिसके साधन हे प्रत्यक्ष कार्य, अवलोकन, अनुभव, प्रयोग और सेवा । 
जिनके वगर कोरी कितावी पढाओ विद्यार्थीके हुदय और बुद्धिके 
विकासमें विघ्तरूप सिद्ध होती है और असके गरीरकों भी 
बिगाडती है। 

१३ वर्वा-पद्धतिके अनुसार जो पढाओ होगी अुसमे विद्यार्थीको 
पढाओकी वुनियादके रूपमें जो सिखाया जायया अआसमे नीचे लिखे 
विषयोका समावेश होना जरूरी है -- मातृभापाका अच्छा ज्ञान, मातृ- 
भाषाके साहित्यका साधारण परिचय, देशकी राष्ट्रभापाका व्यावहारिक 
ज्ञान, गणित, भितिहास, भूगोल, भौत्तिक तथा सामाजिक थास्त्र, 
आलेखन, सगीत, कवायद, खेल-व्यायाम वगरा। जिन विपयोका 
साधारण ज्ञान और किसी ओक घधघेमे जितनी कुझछता जो साधारण 
शक्तिवाले विद्यार्थीकों मामूली कमाओ करनेकी थक्ति दे सके और 
अगर वह होशियार तथा परिश्रमी भी हो तो अुसे जिस लायक बना 
दे कि वह साहित्यिक अथवा औद्योगिक क्षेत्रमे अधिक शिक्षा पानेबा 
पात्र बच जाय। जिस बुनियादी तालीम ' में नीचे लिखे विपयोका 
समावेश आवश्यक नहीं है--अग्रेजी अथवा अभसे तमाम विषय 
जिनकी साधारणतया व्यवहारमे जरूरत नहीं होती, अथवा दद्धिके 
विकासके लिओ जो अनिवार्यत आवशध्यक नहीं होते या खुद-ब-सयुद 
अपनी शिक्षाको आगे बढानेकी पूर्व तैयारीके सुपसे जिनकी जरूरत 
नही होती। 

१४ “बुनियादी तालीम का अध्ययन-क्रम सात वर्षसे कमफा 
नही होना चाहिये। हा, अगर जरूरत हो तो समय बढ़ाया जदुर 
जा सकता है। अगर आगे लिखे अनुसार थालाजे स्वावल्बी हो सरी, 


न 


और विद्यार्थियोंके पालकोंकों भी भिनसे कुछ लाभ मिल ऊवा, तो 


ला 


बच्चोंको अधिक समय तक पढानेमे अुनके परासप्कोकों कोडी शद्ितर्सी 
नही होगी। 
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१५. वर्घा-पद्धतिके संबंधमें राज्यके कुछ कतेंव्य तथा जीवन- 
वेतनकी कम-से-क्रम मर्यादाके विपयमे कुछ सिद्धांत निश्चित कर लिये 
गये हे। वे नीचे दिये जा रहे हें। 

१६. जो स्त्री या पुरुष मेहनत करनेके लिओ तैयार हो और 
जिन्हे सरकार पढनेके लिखे मजबूर करे, सरकारका कर्तंव्य है कि 
अन्हे वह काम दे और जिस कामके बदलेमे कम-से-कम भितना 
वेतन तो जरूर दे जिससे कि अुनका ठीक तरहसे निर्वाह हो जाय। 
जिस सरकारमे जितना करनेकी शक्ति नहीं है, वह राज्य 
कहलानेकी पात्रता नहीं रखती। 

१७. असा अनमान लगाया गया है कि आजकलके बाजार 
भावोंके अनुसार हिन्दुस्तानमे योग्य निर्वाहके लिओ पूरा काम करनेवाले 
जआादमीका मेहनताना फी घटा ओके आनेसे कम नहीं पडना चाहिये। 
“पूरा काम” यहा अुतना काम समझा जाय, जितना कि (तालीम 
पाया हुआ) ओक साधारण आदमी घटे भरमे कर सके। 

१८ हमारे देशकी वर्तमान झासन-पद्धति तथा समाजकी रचना 
भी जिस कसौटी पर खरी नहीं अतरती। अजिसलिओ हमारे देशकी 
सरकारे “राज्य” कहल्ानेंकी पात्रता नहीं रखती। जिस खामीका 
कारण चाहे विदेशी सत्ता हों या खुद हम ही हो, अुसे दूर करना 
ही पडेंगा। वर्घा-पद्धतिका दावा हैं कि अगर अुस पर साहसपूर्वक 
और सच्चे दिलसे अमर क्या जाय, तो राज्यमे तथा समाजमे 
आवध्यक फेरफार करनेके साधन और इहाक्ति वह हमें देगी। 

१०५ जिसके लिओ राज्यको कम-से-कम ओक आुद्योगकी अपना 
लेगा होगा, वह आुद्योग असा हो कि जिनमें वह रूगमग असख्य 
आदमियोकों काम दे सके और फिर भी अुसे खुद घाटा न आुठाना 
पड़े । 

हिल्दुस्तानके छिओ तो हाथ-कताओ और हाथन्युनाणी हीं 
अंक अँसा धधा हैं। जिसमे कच्चा मार, थोड़ी पूजीसे वाम चेंल 
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निकलना और अपार मनुप्य-चल आदि वे सारी स्वाभाविक्र 
अनुकूलताओं है, जो क्षुसे देशका खास अद्योग बना देनेंके लिये आवध्यक 
है। फिर अिसके पीछे छूवी परपरा भी तो है। क्योकि सैकडो वर्ष 
तक हिन्दुस्ताननें ही ससारकों सूतसे ढका है। 

२१ यो तो पहले ही कातनेकी मजदूरी असतोपकारक थी। 
पर आगे चलकर वह कलोके वने मालकी प्रतिग्यवामि और भी अधिक 
घट गओ। राज्य तथा जनताको चाहिये कि वे अस प्रतिस्पर्बाको 
मिटा दें। और जब तक वे अैसा नही कर सकते, खादी-अ्ुद्योगको 
जिलानेके लिओे प्रतिस्पर्धाकी किसी प्रफारकी परवाह किये वर्गर थे 
कातनेवालेकी अतनी मजदूरी देना थुरू कर दे जिससे अुसका 
अच्छी तरह निर्वाह हो सके। 

२२ भिसी तरह सभी प्रकारकी मजदूरीके दर बदानेकी जरूरत 
है, जिससे कि मजदूरोका धारण-पोषण पूरी तरहने हो सके। 
सरकारको चाहिये कि यह करनेकी थक्ति वह प्राप्त करे। जनताफा 
भी यह कतंव्य है कि सरकारकी असमे मदद करे, जिससे फ़ि वह 
जिस लायक वन जाय। 

१३ अपर बताओ हुआ अल्पतम मजदूरी बदी अुद्नके जादमीके 
लिओ है। वर्धा-पद्धतिकी गालाके विद्यार्थकि लिओ अुसका दर फी घदा 
आध आना पचता है। 

२४ हम रोजाना कामके तीन घटे मान न और यह मान 
ले कि सालमें नौ महीने शाला लगेगी, तो वर्घा-पद्धतिफकी शायद 
कुणजलकूताकी कसौटी यह होगी कि सात दर्जे (हर दर्जेमे २५ विशाई) 
और लगभग आठननो शिक्षको्ाली शालाकी जाय शियनी हो पयनी 
चाहिये कि अपर्युक्त हिसाबसे अगर मजदूरी आकी जाप तो झुसमे हे 
शिक्षकोफ़ा वेतन निकल आये। शिक्षफका बेसन पमन्‍्लेजझस ४७ हे 
मासिक मान लिया गया है। (बह २० श० मारिकसे उस तो हरी 
हालतमें न हो। ) 


रे 





है. १] 
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२५ विद्याथियोकी कार्यशक्ति, साधनों तथा शिक्षा-पद्धतिमें 
जितने सुधार हो जाने चाहिये कि कुशलूताकी अआपर्युक्त कसौटी पर 
तो कम-सै-कम प्रत्येक शाला खरी अुतर जाय। 

२६ अंपर्युक्त दरसे शालाके विद्यार्थीकी मजदूरी आकते हुओ 
तथा गावोमे खानगी कारीगरोकों आज जो मजदूरी मिलती है 
अुसका विचार करते हुओ यह तो भय नहीं रहता कि खानगी 
कारीगरोके मालके साथ शालाओके मालकी प्रतिस्पर्धा होगी। गावोके 
कारीगरोकी मजदूरीके दरोको जिस सीमा तक आनेमे जरा समय लगेगा 
और तव तक तो गावोके कारीगरोकी कार्यशक्ति और साधनोमे भी 
जअितने ही सुधार हो चुके होगे। जिसलिओ यहा प्रतिस्पर्धाका भय 
रखनेकी कोओ जरूरत ही नही है। 

२७ फिलहाल तो शालाको अंपर्युक्त मजदूरी चुकानेका 
आव्वासन सरकारको दे ही देना चाहिये। कम-से-कम चरखा-सघ तथा 
ग्रामोद्योग-सघ द्वारा मजूर किये गये दर तो जरूर देने चाहिये। और 
जब तक विद्यार्थीको फी घटा आघ आना मजदूरी नहीं पड जाती, ये 
सस्थाओं ज्यो-ज्यो अपने यहा मजदूरीके दर बढाती जाय त्योन्त्यो 
जालाओकी मजदूरीके दर भी बढते जाने चाहिये। भिस पर गायद 
यह आशक्षेप किया जायगा कि यह तो ज्ञाछाको प्रत्यक्ष रूपसे सहायता 
करनेकी बात हुओऔ। और अससे मौजूदा वाजार-भावोको देखते हुओ 
सरकार पर बहुत अधिक आर्थिक बोझ पडेगा। मगर कारीगरोकी 
कार्यगक्ति और साथनोमे भी सुधारके लिगे जितनी गुजाभिश है कि 
हम यह आशा रख सकते हैँ कि पदार्थोकी कीमतें अधिक वढाये व्गर 
भी पाच वर्षके अदर जाला तथा खानगी (तालीम पाया हुआ) 
प्रत्येक कारीगर हकके साथ जीवन-वेतनकी न्यूनतम मर्यादा तक 
पहुचनेकी शक्ति प्राप्त कर छेंगे। पे 

२८. यह जो सिद्धान्त कहा गया है कि अपर बताये अर्थ 
प्रत्येक शालाकों स्वाश्रयी हो जाना चाहिये, अुसमे केवल आधिक 
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दृष्टि नही है। वल्कि जिसे शालाके औद्योगिक विभागकी कुगल्ताकी 
व्यावहारिक कसौटीके रूपमें रखा गया है। 

२९ अभी तो खादी-अद्योग द्वारा वुनियादी-तालीम” देनेकी 
दृष्टिसे वर्धा-पद्धतिका सागोपाग विचार किया गया है। जिससे कोओ 
यह न समझ ले कि जिसमें हम अन्य अद्योगोको प्रोत्साहन नहीं देना 
चाहते, बल्कि वात यह है कि दूसरे अुद्योगोंके सबधमे योजना बनाने 
और अनुमान निकालनेके लिझे अभी हमारे पास आबच्यक सामग्री 
नही है । 

३० वर्धा-पद्धतिके सिद्धात आवश्यक फेरफारोके साथ अुसके 
बादकी शिक्षामे भी छागू करने चाहिये । हर प्रकारकी शिक्षामे स्वाश्रयका 
तो स्थान होना ही चाहिये। अच्च शिज्ञामे सस्थाका खर्च या तो 
विद्याथियोकी मेहनतसे निकल आना चाहिये या अुनकी फीससे। और 
अगर फीस न देनी पडती हो, तो विद्यार्थी अपना चर्च झालामे या 
बाहर की ग़गी मजदूरीसे निकाल ले। 


हरिजनसेवक, ४-१२- ३७ 


रे 
दो संस्कृतियां 


जो विचार म॑ पेश कर रहा हू, ओुन्हे आप मेरे ही विचार 


माने। यह न मान ले कि ये विचार तालीमी सथ या गांधीजीका 


मत भी अआपस्थित करते ही हैं। 
जो शिक्षा-पद्धति हमारे देशमे प्रचलित है, अुस पर अनेक प्रगारके 
आक्षेप किये जाते हे। ये आक्षेप आजसे नहीं, परतु वर्षोसे होने रहे 
हैं। तो भी वह पद्धति अभी तक कायम है और समसने छायक बात 
* वर्धाम हिन्दुस्तानी ताक्छीमी सघके तत्त्वावधानमे पिया 
गया अओेक भाषण । 
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तो यह है कि आक्षेप करनेवाले हम लोगोमे से अधिकतर अूस पद्धतिका 
सचालन करनेवालोमे से ही पेंदा हुओ है तथा आशक्षेप करने पर भी 
जुनी पद्धतिको चलाते रहते हे। मिसलियरे हमें विचार करना चाहिये 
कि हम जिस शजिक्षा पर आक्षेप क्यो करते हें और जिसके वावजूद 
असीकों क्यो चला रहे हे। 


हम जिस शिक्षा पर आशक्षेप करते है, जिसका अर्थ यह है कि 
भिसके द्वारा हमारी आवश्यकताये अथवा हमारी आकाक्षाओं अथवा 
दोनो अच्छी तरह पूरी नहीं होती। हम जिसी शिक्षाकी कायम रखते 
है, अिसका अर्थ यह होता है कि कुछ भी कहे तो भी मिसके द्वारा 
हमारी कुछ आवश्यकताओं अथवा आकाक्षाओओं अथवा दोनों पूरी 
होती है। जिन दोनों वातोका हमे ध्यान रखना चाहिये और अनका 
रहस्य समझना चाहिये। 


तो हमे जितना याद रखना चाहिये कि वर्तमान शिक्षा-पद्धति 
भी अंक विद्योप प्रकारकी सस्कृतिकी प्रतिनिधि है। वह सर्वथा विदेगी 
है, यह कहना ठीक नही । मेरे मतानुसार जिस प्रकारकी शिक्षा-प्रणाली 
प्राचीन कागी (अथवा आजकी भी सनातनी काशी) और मुसलमान 
समयमे हमारे देणमें प्रचलित थी, अुससे आजकी शिक्षाका प्रकार भिन्न 
नहीं है। यह सही है कि जिन तीनों युगोमे अलग अलूग भाषाओंको 
प्रतिष्ठा मिली है। ओक कालमे सस्कृत भाषाकी प्रतिष्ठा सबसे अधिक 
थी; वादमे फारसीकी, फिर हिन्दुस्तानीकी और फिर अग्रेजी भाषाकी 
-- अिस प्रकार ओकके पद्चात्‌ दूसरीकी प्रतिष्ठा वढी। परंतु आअुनके दादा 
जिस सम्कृतिको पोषण मिला, वह तो ओेक ही रही है। वह नस्छति 
आनकी है, जिन्हें हम भद्र लोग अथवा सफ्फेदपोथण लोग मानत 
मेरा तो यह खयाल है कि कमसे कम पिछले जेक हजार वर्षोमे राज्यकी 
तरफसे बालकों और बदोंछो जिक्षा और सस्कार देनेका जो काम 
हुआ है, वह केवल सफ्ेदपोश लोगोमें ही हुआ है। 
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आर्य -- भद्र -- सम्मानित जातिया हमारे देथमे आरंभसे ही 
रही है। वे अग्नेजोकी पैदा की हुओ नही है। सभव है कि अग्नेजोने 
आनका क्षेत्र कुछ बढा दिया हो, परतु अग्रेजोने भुन्हें पैदा नही किया। 


भद्र सस्क्ृतिका लक्षण मनृष्यकी तक॑ और कल्पना-भक्तिका विकास 
है। सस्कारिताके क्षेत्रमे शास्त्री, पडित, अुछेमा, कवि, छलित कलाकार 
(जैसे चित्रकार, गायक जित्यादि) लोग असके प्रतिनिधि हैं। द्ुनिया- 
दारीके क्षेत्रमे अुसके प्रतिनिधि वकील, वंद्य, डॉक्टर, हकीम, अध्यापक, 
अुस्ताद और मुणी हे। अग्रेजी शिक्षा-पद्धतिका सस्क्ृतिके विज्ञासफ्री 
ओर दुर्लक्ष नही था, हा, भुस पद्धतिने जुसे अपने विचारोका वेथ 
जरूर पहना दिया है। परतु यह तो जिस्ठामने भी फ्िया था। 
दुनियादारीके क्षेत्रमे अग्रेजोनें असे भी कुछ भद्र धंधे निर्माण कर दिये 
है, जिनसे बुद्धि और परिश्रम दोनोकी आवश्यकता पडती है। धिनमे 
वुद्धि और परिश्रम दोबोके कामोफो अहूग करके आनके बींद्विफ 
विभागोंके भद्र धथे बना दिये गये हे। अुद्ृहरणार्थ, भिजीनियरी, 
खेती वरगरा। अग्रेजोने अपनी सूक्ष्म गरास्वीय नियम-पालनकी आदतोंके 
जरिये अन दुनियवी घधोका अधिक विकास भी किया है। 


अग्रेजी भिक्षाके विरुद्ध आक्षेप करनेके वावजूद हमारा भद्र वर्ग 
असे छोड नहीं सकता, जिसके कारण अपर बताये गये है। 


भद्र सस्क्ृति मनुप्योकी समानताके सिद्धान्त पर खटी नहीं हओी 
है। तात्त्विक दृष्टिसि वह केवल मनुप्योह़ी नहीं परतु भूमायफी 
समानता बतायेगी, परतु दुनियादारीके कामोमे वह रेव्त्र अदना ही 
नहीं कहती कि मनुप्य मनुप्यके बीच भेद होते है, परतु यह भी पहली 
हर कि ये भेद रहने हीं चाहिये । असखिये बह समाज-दपयर गये 


ल्‍ 


+. 
रू अफननरक-रज के ३ 


लिओ हिंसा -- पशुवरः --- को अपरिहार्य मानती है जोर पहली 
कि प्रत्येक व्यम्तिकों अपनी-लपनी मंवदिासे रपलेके रिले परमाशों 
राजदण्टफो सद्य घूमते रहना न्हिये। 


जद 4*(« + 
भि.८ 
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यह कहा जा सकता है कि व्यवहारमे भद्र संस्कृति अतने ही 
मानतव-विभागको मनृप्य-जातिसें गिनती है, जिसे वह भद्न जीवनमें 
निभाये रखना योग्य अथवा सभव मानती हो । वाकीके लोग संस्कृतिके 
त्रेसे वाहर और जिसलिजे अुसकी सम्यताकी व्याल्याके भी वाहर 
। वे बूद्र, ठास, गुलाम, गिरमिटिया अबवा और कुछ भी हो सकते 
/ परतु असके समाजके नहीं हो सकते और समाजके सारे अधिकार 
या लुविवाओं भोगनेके पात्र नहीं हो सकते। 
भद्र संस्कृतिसे अूचे दर्जेकी अके और सस्कछृति भी प्राचीन कालसे 
जगत्‌में चली आजी है। जुसे में संत अथवा ओऔलिया संस्कृति कठ्गा। 
कभी कभी जिसे पूर्वकी सस्कृति और भद्र सस्क्ृतिको पश्चिमकी 
सस्क्ृति कहा जाता है। परतु मुझे यह परिभाषा बृुचित नहीं जान 
पहती । फिर यह भी नहीं है कि भद्र सस्क्तति आसुरी है और भद्र 
सस्कृतिसि वाहर रहनेवाले लोग दँवी सस्कृतिके ही हेँं। दोनों 
सस्क्ृतियां दुनियाभरमे प्रचलित हे और जेसे भद्र संस्क्ृतिमे कुछ देवी 
अथ भी है, वैसे ही अुसके वाहर रहनेवाले लोगोमें आसुरी भाव भरी 
हँ। फिर भी सारी दुनियाके देशोमोें औलियो और सतोंकी भी ओेक 
परंपरा सदासे चली आजी है। जिन सतोका काम जितना और छोगामें 
हुआ है बुतना भद्र छोगोमें नहीं हुआ | वे या तो भद्वेतरोमें 
पैदा हओ है अथवा भद्र हर्गमें जन्म छेनें पर भी अुन्होंने भरद्वेतरोंके 
साथ तादात्म्य साथ ज्विया है। प्राय भद्र छोगोने जुनका विरोध किया 
हैं और अन्हें कप्ठ भी दिये हे। परंतु अन्तमे, कमसे कम, जवानमे 
अन्‍्हें स्त्रीजार किया है और अुनकी स्थूल वन्दना की है। गात्रीजी 


हू पर पराके कक पम्प श्ड़ 
न्यगाके ओठा पन्प हैं। 


जै॥* 9 
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भारतकी हो या बाहरकी, सत्र सम्बताके तीन सिद्धान्त हे 


मानवमात्ररी समानता, अहिसा और पर्श्रिम। भद्र लोग मानते हैं कि 





हि विगसे - व्जि थे फरसनका कक होना वन्नत आवश्यद 7 खताशा बे 

रसाम्यतान इसके डिझआ फ्रसतलका क्लोना बहूत आवश्यक हा 
हल्यु + छ्र्सन जह्यया आराम कम 

ग्नकए कहना यहा नहीं है कि फुरसत अबबा आहत 


कप 
बन 
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विलकुल नहीं चाहिये ! परतु अबुनका मत यह है कि सस्कृतिके 
विकासके लिओ परिश्रम अनिवायं है और फुरसतमे कुछ न कुछ 
खराबीका डर भी है। 

जिसका कारण समझना कठिन नहीं। यह सही है कि मनुष्य 
केवल अन्न पर नहीं जीता, परतु साथ ही यह भी मानना पड़ेगा 
कि मनुष्य अन्नके विषयमे वेपरवाह भी नहीं रह सकता। अुसे अन्न 
पैदा करना ही पडता है, फिर भले वह केवल मनुप्यके ही बलसे 
करे अथवा मनुष्यवकके साथ पशुवद्ू अथवा यत्रवलूका भी अपयोग 
करे। साथ ही यह भी है कि दूसरे वलोकी मदद ली जाय, तो भी 
मनुष्यवलको बिलकुल अनावश्यक नहीं बनाया जा सकता और मनुप्योंके 
बहुत बडे भागकों तो अन्न पैदा करनेके लिये अपना ही वल काममे 
लेना अनिवार्य होता है। अब हमारा राज्यतत्र पूजीवादी सिद्धान्तों पर 
बना हुआ हो या साम्यवादके सिद्धान्तों पर, जब तक मनुप्योमें यह 
सस्कार वढाया जाता है कि परिश्रम ओक महान कप्ट है, अआअुसकी 
अनिवार्यता मानव-जातिके लिओे अक घोर जाप है, तव तक अंफ 
ओर तो मनुष्यसे परिश्रम करानेके लिझे कानून-कायदे -- अर्थात्‌ जबर- 
दस्ती --- अनिवार्य हो जायगे और दूसरी ओर मनुप्य हमेशा अुससे 
वबचनेका प्रयत्त करता रहेगा। जब साम्यवादकी यह आदर्श स्थिति 
आ जाय कि केवरू दो ही घटे काम करनेकी जरूरत रहे, तब भी 
जब तक परिश्रमको आफत समझनेकी हमारी मनोंवृत्ति बनी रहेगी 
तब तक अतना काम भी टालनेका मनुष्य प्रयत्त करता रहेगा। दूसरे 
शब्दोमे कहे तो तव तक अुस सस्क्ृतिको काबम रसनेके डिज्ले हिसावा 
आश्रय लेना ही पडेगा। 

मतठव यह है कि परिनतम --यत्रवत्‌ अश्या सद्धियु्त दाने 
-- और जहिसा सगे भाओ-जवहन हे। परिश्रमके प्रति शरक्ति पे 
करेंगे तो साथ साथ असमानता जीर अूसे दियाये रायनेबाटी हिसाशी 
मनोव॒त्ति बढाये बिना कान नहीं चलेगा। वश, मनुस्यशों ्वारामारे 


य्‌ 
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आवश्यकता रहती है। परतु आरामका स्थान अुसके जीवनमे वसा ही 
होना चाहिये जेसा हृदयकी क्रियामे होता है। हृदय हर बार जब 
फूलता और सकुचित होता है, तब अुसके वीचमे असे कुछ देर आराम 
लेता पड़ता है। परतु विचार कीजिये कि कोओ हृदय अपने आरामके 
क्षणोका ही आदर करे, फूलने और सकुचित होनेकी क्रियाका तिरस्कार 
करने लग जाय, तो अुसके मालिककी क्‍या दशा होगी ? जिसी प्रकार 
जो समाज आरामको जीवनका ध्येय बना ले और परिश्रमकी तरफ 
अरुचिकी दृष्टिसे ही देखे, अुसे तो अन्तमे मरना ही होगा। 

' वर्धा-पद्धति ” केवल पढानेका ओक नया ढंग ही नही, परतु 
जीवनकी नओऔ रचना और नया तत्त्वज्ञान है। यह तत्त्वज्ञान स्वीकार 
हो तो अुसके अनुसार समाजकी रचना करनेका वुद्धिपूर्वक प्रयत्त करना 
चाहिये । जिस तत्त्वज्ञान पर निर्मित शारलाओं भद्र गालाओसे भिन्न 
प्रकारकी हो, यह अनिवार्य है। में कह चुका हू कि भद्र जीवनमे 
हिसाका स्वीकार किया गया है, अर्थात्‌ युद्धलो भी वह जीवनकी ओेक 
आवश्यकता मानता है। जिसलिओें वचपनसे ही वह बालकमे युद्धके 
लिओ आदर पैदा करता है। वह युद्धेके और रणवीरोके यश्ोगान करता 
है और अन्य देजशोमे तो मनुप्यकों मारनेकी शिक्षा सबको अनिवार्य 
रूपमे प्राप्त करनी पडती है। हमारी दतकथाओ और अंनिहासिक 
कथाओं अधिकतर मनुष्यके हाथो हुओ मनुष्यो अथवा पश्मुओकी 
हृत्याओका वृत्तात ही होती हे। धामिक कथाओं भी जिससे मुक्त नहीं 
होती । और रूपकात्मक कथाओं भी छडाओ और मारकाटकी मनोवृत्तिका 
आश्रय लेती हें। 

भिस प्रकार, हमे यह भी ओक बात ध्यानमे रखनी पटेगी 
और अपने साहित्यमे से अत्यत सावधानीपूर्वक असी फथार्म निकाल 
देनी पडेंगी, भले वे कितनी ही थामिक और आफऊर्षक क्यों ने हो। 
और वाल-मानसके बारेमे हमने जो पूर्वग्रह बना छिये हैँ वे भी छा 
देने होगे। जैसे, यह मान्यता है कि अमुक आयुका बालक अमृक सुने 


दो संस्क्ृतियां ण्३ 


मनुष्यका प्रतिनिधि है, जिसलिओे अुसे अुस दशाकी पोषक कहानिया 
कहनी ही चाहिये। सच पूछा जाय तो मनुष्य भले और बुरे भाव 
तथा सच्चे या झूठे तर्ककों प्रगट करनेके तरीकोमें हजारों कदम आगे 
बढा होगा, फिर भी हजारो वर्षोर्में भुन भावों और तकेंके प्रकार 
या मात्रामे शायद ही कोओ फर्क पडा हैं। यह नही कहा जा सकता 
कि मनुष्योके हृदय और वुद्धिका आगे विकास हुआ है। 

जिसका ओक कारण कदाचित्‌ यह हो कि मनुप्यने प्राचीन 
कालसे आज तक हिसाकी करहाका विकास करनेके छिओ ब॒द्विपूर्वक 
अत्यत परिश्रम किया है। परतु अहिसाकी काका विकास करनेके 
लिओे शायद ही कोओ परिश्रम अंठाया है। वेणक, प्रत्यक्ष जीवनमें 
तो अहिसाका अुपयोग वह शुरूसे ही करता रहा है । परतु यह 
आअपयोग असने वैसे ही किया है, जैसे कोओ अपढ मजदूर “लीवर 
या “गुरुत्वाकर्षण ” के बलोका सहज आअपयोग करता है, वह आुसका 
गणित अथवा वेज्नानिक स्पष्टीकरण नहीं जानता। जब विज्ञान-शोधफीने 
जिसके गणित और स्पष्टीकरण समझ लिये, तब अआन्होने जिसके 
अुपयोगकी सैकडो नओऔ तरकीवे निकाछली। ओफ जमाना असा था जब 
वैज्ञानिक मलिन विद्याके अपासक माने जाते थे। परतु क्षिन सोधोंने 
विज्ञान सवधी हमारी वृत्ति ही बदल डाली है। 

जिसी तरह जब अहिसानशवितका वुद्धि और मानसथार्यर 
साथ सभोधन होगा और तदनुमार मानवजातिके पालन-पोगणफी 
पद्धतिया दृढठी जायगी, तब कदाचित्‌ हमे यह भी अनुभव होगा कि 
बाल-मानस जैसा हम मानते हैँ अुसने भिन्न प्रकारका हो लाता है| 
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मुझसे आपके सामने गाधीजीके कुछ महत्त्वके विचार प्रगट 
करनेको कहा गया है। यह काम कठिन तो है, फिर भी अपनी 
मर्यादाओं ध्यानमें रखकर मेने जिसे स्वीकार कर लिया है। पहली 
वात तो यह है कि में गाधीजीके जो विचार प्रगट करूगा अनकी जिम्मे- 
दारी मेरी है, अुनकी नहीं। और अनके विचारोकों में अपनी समझके 
अनुसार आपके सम्मुख रखूगा। मेरी जिस समझमे आनकी दृष्टिसि भूल 
भी हो तो ये विचार अनके नही, परतु मेरे मान लिये जाय। दूसरी 
वात यह है कि अुनके सब विचारोका विवेचन करना कठिन है। 
केवल जिक्षा-सवधी कुछ विचार यहा पेश करूगा। 

गाधीजीने अनेक बार कहा है कि आअनका कोओ नया तत्त्व- 
जान नही हे। ओन्होने जो नऔ चीज बताओ है वह है दुनियादारीमें 
पैदा होनेवाली कठिनाअया और झगडें मिटानेमे मूल सिद्धान्तोका 
अपयोग करनेका व्यावहारिक मार्ग। अुनकी मणा भिन्न भिन्न महान 
सनातन घधर्मोका वेयक्तिक नहीं, परतु सामाजिक जीवनमे सामूहिक 
रुपमे अपयोग करनेकी है। तत्त्वज्ञान तो वह है जो प्रत्येक धर्मके 
महात्माओने बताया है और जिसके तीन मुख्य अगोका पिछली बार 
मेने विवेचन किया था। वे अग है अहिसा, समानता और परिश्रम | 
जिन्हें आस तत्त्वज्ञानमे श्रद्धा नहीं, जुनकी गाधीजीके अन्य विचारों 
पर भी श्रद्धा नहीं बैठेगी । जिसलिभे झअिन तीनोंकी जदमे रहे 
सिद्धान्तोका विचार करना चाहिये। 
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वर्धामे हिन्दुस्तानी तालीमी सघके तत्त्वावधानमें दिया हुआ 
दूसरा भाषण । 
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कुछ लोग पूछते है कि समानता और परिश्रम तो ठीक है 
परन्तु अहिंसा किसलिओ ? हिंसा भी क्‍यों नहीं? जिसका आओत्तर 
गाधीजीके पास अितना ही है कि ओऔग्वर पर विच्वास। हाल्मे ही 
(१८-६-३८ के) 'हरिजन ” में गाधीजीने अिस विपयके लेख लिखे 
हँ। अनमे वे बताते हे 

४ शान्ति-सेनाके सदस्यका--वह स्त्री हो या पुरुष -- अहिंसामे 
अटल विश्वास होना चाहिये | और यह तभी हो सकता है जब 
औओब्वरमे अुसका सच्चा विश्वास हो । अहिसाकों माननेवाला मनुष्य 
ओऔर्वरकी कृपा और जान्तिके बिना कुछ नहीं कर सकता। ” 

परन्तु प्रब्नकर्ताओको भितनेसे सनन्‍्तोप नहीं होता । वे उहते 
है कि ओऔब्वरका अस्तित्व आज शकास्पद है। बड़े बढ़े मनुप्योडी 
वुद्धिने यह सिद्ध किया है कि औखर नहीं है, अिसलिओे असके 
साथ यह भी सिद्ध हो जायगा कि अहिसा भी नहीं है। 

यहा फिरसे भद्र सस्क्ृति और सत सम्कृतितें बीचका अन्तर 
समझनेकी जरूरत है। पिछली वार मेने कहा था कि नद्व सममतिमें 
तक॑ और कल्पना-गक्तिका (जिसे हम बुद्धि कहते है) वहत चिझास 
हुआ है। परन्तु ओऔब्वरको खोजनेमे अथवा यह निश्चित करनेमे कि 
अुसका अस्तित्व है या नही, बुद्धि काम नहीं आती। हमारी पदनि शी 
गलत है। जैसे कानसे देख नहीं सकते और आखने सुन नहीं नाते, 
बेसे ही औश्वर-सवधी ज्ञान हम केबल बुद्धिसे प्राप्त नही उर साहते। 
क्योंकि यदि असे विपय मान लिया जाय तो भी वह हणाा। परिधस 
है। हृदयकी शिक्षा पर आजकल झ्ितना कम ध्यान दिया जाता 
हैं कि अधिकान बुद्धिमान लोग अुसे समस भी नहीं साइसे। थी शान 
ओर आख सुनने और देखनेकी जावब्यक आर प्रत्यक्ष लिच्ठिया हें 
वैसे मन भी हमारी प्रत्यत लिद्रिय है। हम अपनी भाव"यार जाप 
आप अनुभव कर सउते है। हममें सत्यन शोनेयारो दया होोए, प्रेस 


आदि भाव हम स्वय अनुभव कर साउतें है। ह/समे «या पान यह 
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पच्ेन्द्रयोकी जरूरत नहीं पडती। ठर्क॑ और कल्पनासे वे समझे नहीं 
जा सकते और यदि किसीकों अुनका अनुभव कभी हुआ ही न हो तो 
वर्णन द्वारा असे मनकी कल्पना नहीं कराओ जा सकती। अिसी प्रकार 

ओआब्वर भी जिस सीधे ज्ञानसे समझनेंका विपय है। (सा और रे! 
अथवा लाल और पीलेका जिन्द्रियोको अनुभव हो जानेके वाद अुस पर 
कुछ तर्क अथवा वाणीका प्रयोग हो सकता है और जिसे जिस भेदका 
पता न हो अुसे यह भेद समझानेका तरीका ढूढा जा सकता है। जितनी 
उतं जरूर हैँ कि सुननेवालेके आख-कान पूर्ण स्वस्थ होने चाहिये। 

जिस प्रकार पहले हृदय यदि तेयार हो तो तकंयुक्त वाणी द्वारा 

बसे थोडा-बहत समझाया जा सकता है। जिसल्िओि सत-सस्क्ृतिमे 
वृद्धि और ज्ञानकी अपेक्षा हृदबकी शिक्षा पर अधिक भार दिया जाता 
। हमारे वालकोमें प्रेम, आदर, दया, करुणा आदि भाव अुत्पन्न 

ने विवेकने कावूमे रखनेकी शक्ति आनी चाहिये । 
यह हृदवक्नी थिक्षा है। जब वह हृदयके जिस साधनको पहचानने 
लगेगा और अुसका विकास करेंगा तब वह ओश्वरके अस्तित्व अथवा 
नास्तित्व सवधी विचार सनने या करनेके बोग्य बन सकेगा। अनुभवी 
मनृप्योका कहना हैं कि ओवब्वरकी खोज करनेका स्थान वृद्धि नहें 
पन्‍नन्‍्तु हृदय है। फिर भी हम तर्क और कल्पनासे पनासे असे खोजनेका 
प्रयत्न करते है और न मिलने पर निराश होते है। 

प्राचीन सतोने ओब्वरके वारेमे जो अब्द काममे छिया है, वही 

गांधीजी लेते है और है 'सत्‌” या हक । जिसका अब यह 

कि सारे जगतके मूल्मे ओक महान सत्य --हकताला -- निर्ित 
, और जहासे हमारे तरह तरहके अनुभव और अहवृत्ति --चुदतुमाण 

क्षत्पन्न होते है वह हमारा हृदय ही अुसे इटनेका स्थान है। क्षिस 
हतगा सबसे बडा प्रमाण संसारसे चल रहा निवमपरालन -+ हुतस «पे 
राज्य है। ससारसे दिलाओ देनेवाली सारी भल्लाज्ी-बुराओ नियम -“ 
हुबम -- से होती है। भठाओी मल्यअके निग्मसे आर छुराआा बुराऔके 
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नियमसे । भलाओके लिओ भलाओ_के नियम ढूढने चाहिये और यही 
ओरवरको जाननेका रास्ता है। अुसमे से अहिसा, अपरिग्रह, अस्पृष्यता- 
निवारण, सेवा आदिसे सम्बन्ध रखनेवाले गावीजीके सारे ब्रत- 
विचार मिल जाते है। 

५८ जिनमे वर्धा-योजनाकी दृष्टिसि ओक महत्त्वका सिद्धान्त 
और वह हे सर्वे-धर्म-समभाव ' का। अुस योजनामें धामिक थिक्षाकी 
क्या प्रणाली होनी चाहिये ” मुझे भय है कि जिस मामलेंमे हमारे 
विचार पूरी तरह स्पष्ट नही हे। 

४“ जिसमे यह कहा जाता हैं कि सव धर्म समान है, सब सत्यकी 
ओर ले जानेवाले हे और असलिओं सबके प्रति समान आदर रखो । 
जिस वातको बुद्धि और हृदयसे समझनेमे वडा अन्तर है। दो भाभियोमे 
झगडा हो और यदि असके निपटारेके लिओ वे कचहरीमे जाय, तो 
न्‍्यायाधीग अपनी न्यायवुद्धिसि जो निर्णय देता है वह अओकपक्षो 
होता है। परन्तु यदि वहीं झगडा वे अपनी माके पास ले जाय 
तो वह हृदयसे जो न्याय प्रदान करेगी वह दूसरी तरहका होगा। 
जिसी तरह हम यदि बुद्धिसे सव धर्मोकी समानताका सिद्वान्त समसने 
जाय, तो अंक ओर वेद या गीता, इसरी ओर वाजिवन्ाः और तीसरी 
ओर कुरानकों रखते हें। और सव शास्त्रोफो समझने बैठ याते है 
तथा प्रत्येकका पृथवक्रण करने लग जाते हे। ओका ओर हम एृण्ण, 
बुद्ध, औसा, मुहम्मर आदिकी ओऊफ-दूसरेके साथ तुठना परने लग 
जाते हैं और फिर आश्चये प्रगट करते है कि अिन सवफों पूरी तरह 
कैसे समझा जा सकता है, अथवा कोओ चुद्धिशारी मन॒सग्य एहता 
है हा, ठीक है, क्योकि अनमे से किसीमें भी सार नहीं है। आर्ग 
समभाव साधनेवाला मनुष्य ओके दिन कृष्णशा भजन, इसने दिस 


हा] 


पैगम्बर मुहम्मदका जौर तीसरे दिन जीसाका गुणगान गरेगा कबीर 


प्रयत्न फकरंगा 


2. /0॥]७ 


सर्वे-धर्म-ममानता सधती हो, परन्तु जैसा रूरनेसे भितिशा पे 
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नही मिलता। सर्व-घर्म-समानताको समझनेका सच्चा मार्ग हृदयका 
हैं। प्रत्येक धर्ममे जो सत या ओऔलिया हो गये है, अनकी 
तरफ देखे तो अनके जीवनकी बाहरी तफसीलोको न देखते हुओ अनके 
हृदयकी गहराओको देखना चाहिये। असा करनेसे मालूम पड़ेगा कि 
अुन सवका हक” और हुक्म (सत्य और नियम) में समान विश्वास 
है। सभीके सदगुणोके विकासमे लगभग समानता है। मानो सब ओक 
ही मा-वापके वेटे हें। अेकका जन्म हिन्दुस्तानमे हुआ हो, दूसरेका 
अरबस्तानमे और तीसरेका युरोपमे तथा चौथेका चीनमे हुआ हो, 
तब भी सव ओऔरवरका ओकसा अनुभव और वर्णन करते हे और हृदयके 
सदगुणो और भछाआओके बारेमे ओक ही प्रकारके नियम बनाते है। 


मूर्ति, कावा, क्रॉस, स्तूप अथवा लिगकी पूजा की जाय अथवा 
अेक स्त्रीसे विवाह किया जाय या चारसे, ये बाते तो देशकाल 
--परिस्थिति -- के भेद हे । जो सत जिन लोगोमे पैदा हुआ, वहा जिन 
साधनोका अुसे पता था अुनका अआसने ओच्वर-प्राप्तिके लिझे अपयोग 
किया। परन्तु ये तो मानवीय नियम है। और्वरीय नियम अिनसे 
अधिक गहरे है और जिनके विपयमे सब धर्म और सब ओलियो 
और साधु-सतोका अंक ही मत है। “सर्व-धर्म-समभाव ” को समझनेकी 
यही कुजी है। भिसलिओे वालकोकों सब धर्मोके ज्ञास्त्र पढानेक्री 
भितनी जरूरत नहीं, जितनी सब देशोके ओऔर्वरीय पुम्पोंके हृदयोकी 
गहराओ प्रमट करनेवाले जीवन-चरित्र पढानेकी है। और सब विद्यार्थी 
अेक दिन हिन्दू पद्धतिसे अपासना करे, दूसरे दिन जिस्लामी पद्धतिने 
और तीसरे दिन ओसाओ पद्धतिसे प्रार्थना करे, यह भी जरूरी 
नहीं है। जो बिद्यार्थी जिस घमंमे पछा हो वह आसी धर्मके ढंग भर 
प्रार्थना करे। सत्र ध्मोके चिह्नोका शालछामे प्रदर्शन होना चाहिये, 
किसे भी में आवश्यक नही मानता। 

शिक्षासे सम्बन्ध रसनेवाझणा गाधीजीका जैक और बिचार का 
व्यवस्थाके बारेमे है। वर्णव्यवस्थाका जो अर्थ सनातनी हिल्द् शान 
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हैं अुसमे और गाधीजीकी कल्पनामे भेद है। “सनातनी वर्णव्यवस्था 
शब्द जाति-व्यवस्था और अूची-नीची श्रेणियोका दूसरा नाम है। गाबीजी 
वर्णव्यवस्थाका जो अर्थ करते हैँ, वह अलग-अलग घथे करनेवाले 
लोगोकी सगठित व्यवस्था है। परन्तु दोनो वर्णव्यवस्थाओमें मेक अथ 
समान है। पुरानी वर्णव्यवस्थामे भी यह आवश्यक माना जाता था कि 
प्रत्येक मनुष्य अपने ही वर्णका घधा करे। गाधीजी भी यहीं ठीक 
मानते हे कि जहा तक हो सके हरओेक वालक अपने माता-पिताऊा 
ही धधा करें। जिससे वचपनसे ही धधेके मामलेमे ओक निश्चित 
धारणा बन जाती है। हमारी आधुनिक शिक्षामे बधघेकी दृष्टिसे वर्ण- 
व्यवस्था टूट गओी है। अिससे मनुष्य बीस-पचीस वर्षका हो जाता 
है, तब भी यह निर्णय नहीं कर पाता कि वह किस घदथे द्वारा अपना 
जीवन-निर्वाह करेगा। वह ओकके बाद ओभ्ेक परीक्षा पास करता जाता 
है, परन्तु से यह पता नहीं होता कि वह किसलिओे अस प्रफारफी 
शिक्षा ले रहा हे और अपनी परीक्षाओं पास करनेके वाद कीनने धबसे 
अपना निर्वाह करेगा। आद्योग द्वारा शिक्षा देनेकी योजनामे ओफ त्रिचार 
यह भी होना चाहिये कि जहा तक हो सके वारकको अपने जीवनगेः 
धधेके वारेमे स्थिर वुद्धिवाला बनाया जाय। “हा 


अन्तमे, शिक्षा-सवधी गाधीजीके कुछ मुर्य विचार फक्षेपमें 
4 


(१) शिक्षाका ध्येय सा विद्या या पिमुक्‍्तवे  #। अर्थात्‌ 
विद्या द्वारा बारफकों अपनी मुवित प्राप्त करनी चाहिये। मुत्ित 
शब्दके आध्यात्मिक और भीत्तिक दोनो अर्थ किये जा सहत हैं । 


[] 
५ 
नल 


(२) जब तक आअुसकी आजीबिकादा प्रर्न 27 से 
तव तक यह घ्येव सिद्ध नहीं हों सकता। शर्यमात्‌ ज्ञिए गहुसे 
भी बालककी शिक्षा अनरज्ञान द्वारा नहीं परसु अ्धोप्र शारा 
होनी चाहिये। 


ी 
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(३) अआुद्योग और शिक्षा-पद्धतिका निश्चय करनेमे हम 
दस प्रतिशत लोगोको भी नब्बे प्रतिशत लोगोका खयारू रखना 
चाहिये । 

(४) वहुत छोटे बालकोकी शिक्षाका आरभ स्वच्छताकी 
शिक्षासे होना चाहिये। और अक्षर लिखानेसे पहले चित्रकला 
(ड्राअग) सिखाना चाहिये। वालकके हाथमें कलम या पेन 
रखनेमे देर छगे तो जिसमे बुराओ नही है। परन्तु तव तक 
असका अज्ञान रहना जरूरी नहीं है। अनेक प्रशनोका ज्ञान आओुसे 
जवानी देना चाहिये। 

(५) शिक्षाका माध्यम स्वभाषा ही होनी चाहिये। 

(६) जितिहासमे हमें अधिकतर राजवशोकी अथल- 
पुथल, लडाजिया वगैरा ही पढाओ जाती हे। मानव-जीवनमें 
ये चीजे प्लेग या हैजेकी तरह कभी कभी फूट निकलनेवाली 
वीमारिया हँ। वे कोओ मनृष्योका नित्य जीवन नहीं हे। 
अुनका नित्य जीवन तो अहिसात्मक समाज-सगठन द्वारा चढूता 
है और असीके द्वारा मनुष्य-जातिने अपना अब तकका विकास 
किया है। अआितिहास द्वारा अिस विकासक्रमका ज्ञान होना 
चाहिये | 

(७) जिसके सिवाय सगीत और कवायद पर गाधीजी 
बहुत जोर देते हूं। 


हेरिजनवन्यु, ३०-१०-३८ 


ण्‌ 
'द्वरा, और, की! 

'अुद्योग और जिक्षा' तथा “अुद्योगकी शिक्षा” यह भाषा 
और जिसका अर्थ हम जानते हे। परन्तु अब “जुद्योग द्वारा चिक्षा' 
यह नओऔ भाषा निकाली गभी है। 

जिस लेखमें में किन तीनोके वीचका भेद वतानेका प्रयत्न कनगा । 

जहा साधारण लिखने-पढनेके साथ दो तीन भाषाओं, दिनिन्नान 
भूगोल, गणित, विज्ञान आदि पढाया जाता है और अिसके सिवाब 
कारीगरोके धवोकी भी कुछ न कुछ शिक्षा दी जाती ह, भरते 
“अद्योग और शिक्षा” कहते हें। यह चीज सबकी परिचित होनेसे 
जिसका विस्तार करनेकी आवश्यकता नहीं। 

जहा भाषाओं, जिनिहास, भूगोल आदि कुछ नहीं पढाया माता, 
केवल कारीगरोके या किसी और अकाध धर्थेकी शिक्षा दी जाती 

और अस घधेके लिये गणित, विज्ञान आदिशा जितनी कावग्पफ्ता 
हो आअुतना ही ज्ञान दिया जाता हैं, बह शआुयोगकी गिक्षा ' / | 
जिसमें भाषा, अितिहास, भूगोल आदि विपयोकी शिक्षाकी श ऊफो 
आवश्यकता ही नहीं मानी जाती अथवा जैसा नियम होता # हि 
ये सव जो पढ चके हो वे ही जिन अद्योगोगी शिक्षा गोे। दाट 
वकालत, जिजीनियरी, हिसाक-किताब, गॉदेनण्ड, टाविए-रापि्ज: 
आदि सब मुणीगिरीके घघोकी शिक्षा अधिकतर छिसी दंगे ली ॥ । 
जिसमें जिस अुद्योगके साथ जितने विपयोत्ा संबंध हो ह्याणणएओ हे 

रा दी जाती हैं। यह अद्योगवी शिक्षा £4॥ पर शा एडनसि पा 
द्वारा ही नहीं दी जाती। फिर भी जीवन-निर्याणिटी दृरिदो सुयोग ा। 
धर्षेफे बीच कुछ समानता होनेसे 'झुबोनग हाहा सिल्य एा दिएम 


क 


, 


जज ञ्ज डॉ होता हक 
कुछ भण द्वता ह्ञ। 
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अब अेक और अआुदाहरण ले। 

सॉलीसिटरका पेशा लछीजिये। सॉलीसिटर वननेके लिजे आम्मीद- 
वारको किसी अन्य सॉलीसिटरके मातहत कुछ वर्ष तक काम करना 
पडता है। अुसमे सॉलीसिटर जुस तरुणकों अपने पास बिठाकर शिक्षककी 
भाति पाठ नहीं पढ़ाता, और न जिस पेशेकी शिक्षा देनेवाली कोओ 
शाला ही होती है । वह तो केवल अम्मीदवारकों दूसरे कारकुनोके 
साथ अपने दफ्तरके काममे लगा देता है। धीरे धीरे अम्मीदवार अुस 
कामको समझने लगता है। जो कानून अुसे सीखना है, वह भुसे स्वय 
ही पढ लेना होता है। जिस प्रकार काम करते-करते वह दो तीन 
वर्षमे सॉलीसिटरके धधेके सब रगढग जान लेता है। जिस घधेंके 
लिओ लगभग वी० ओे० के वरावर साधारण शिक्षा आवश्यक मानी 
जाती है। जिसलिओ सॉलीसिटर अैसोको ही अआम्मीदवारके रूपमे ले 
सकता है। 

पहले ही दिनसे अम्मीदवारसे जो काम कराये जाते हूँ, आनमें 
थायद ही कोओ जैसा काम होता है, जो केवल असे सिखानेके लिये ही 
शुरू किया गया हो। दफ्तरके किसी आवेब्यक काममे ही अुसे छगाया 
जाता है। वह भूल करे तो भले ही अुसका काम रह कर दिया जाय, 
परन्तु अुसके लिओ जैसा काम नहीं दूढ़ा जाता जो दफ्तरके लिओं 
आवध्यक न हो, और केवल असे सिखानेके छिओ ही किया जाय। 
बह फ्रसतके समय पुरानी फाअजिले ढूढ दूढ कर देखता अवश्य है, 
परन्तु शह तो अुसकी सीखनेकी तीत्र मिच्छाकी ही निशानी है। 

बसमे (मोटे अर्थमे) अद्योगकी शिक्षा है । और वह अद्योग 
हारा शिक्षा भी है। परन्ु अुसमे सावारण थिक्षा नहीं है । मिसी 
तरह बह शिल्लाकी आवारस्वव्प भी नहीं हैं। जिसकी सावारण 
शिव्य हो चूकी हो वही जिसाया विद्यात्वी हो सकता | । 

जिस प्ररारवी अय्रोग हादा शिक्षा बहुत पुराने समससे सर/ 
तरहके धधोमें दो जाती सठी है। जब थाजकी तरह सार्वजतिश शायर 
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नहीं थी, तब वनियोंके लडके हिसाव और वहीखाता किस तरह 
सीखते थे ? कायस्थोके लडके चिट्ठीपत्री और दस्तावेज लिखनेका ज्ञान 
किस प्रकार प्राप्त करते थे? गावके पडितजीके पास आठ या नी 
वर्षकी आुम्र तक कुछ न कुछ लिखना-पढना और गणित सीस 
लेनेके बाद किसी सराफकी दुकान पर या बडे कायस्थके पास बैठकर 
अुसके काममे सहायता करते-करते वे यह ब्वान प्राप्त कर लेते थे। 
मुझे स्वय वहीखातेकी जिक्षा शालामे बहुत कम मिली है। व्यापारी जिस 
चतुर्थाण या पाजी पद्धतिसे (जैसे ५०॥॥८॥ » ३८। रु०) हिसाब करते 
है, वह वम्बओकी जिस शालामे में पढता था आअसमे नहीं सिसाओ 
जाती थी। वहीखाता भी नहीं सिखाया जाता था। ये चीजे मंने 
वबचपनसे अपने पिता और भाजियोकी दुकान पर फुरसतके समय अुनके 
काममे मदद करते-करते सीखी थी। जिसके लिओओ मुझ्ते कोओ सास 
हिसाव नहीं लिखवाये जाते थे; पैसेके लेनदेनमे तथा वहीसाता 
देखते और लिखते-लिखते अुसके नियम समझमे आ गये थे। जहा नहीं 
समझमे आता या भूल हो जाती वहा पिताजी बता देते थे। अिसकी 
पाठ्यपुस्तके तो जब ये विषय सिखानेका भार मुझ पर राष्ट्रीय 
पाठशालहामें आया तब देखी। 


आज भी खेतीका जो ज्ञान परपरासे हमारे लोगोमे #, थुसे 
करोडो किसान बालक किस तरह सीसते है ? गावका जुलाहा, वही 
लहार, कुम्हार, मोची, तेली आदि अपने-मपने धर्वेड़ा ज्ञान पिर 
प्रकार प्राप्त करते हें” यह सच है कि हमारी जनता बहन अशन 
है और पीछे रह गओ है। फिर भी यह तो हरगिज नहीं वह्म जायगा 
कि वह विलऊुर मूर्ख है अथबा निरी जगठी देशामे / ने 
अुसमे जेलीका ज्ञान है, न किसी कलछाका। सुल्टे झितिहाससे तो सा 
मालूम होता है कि सार्वजनिक पाठ्यालाओं हारा देशों क्‍िय छाप 
अुद्योगोक्तो सिसानेगी संगठित व्यवस्था से होने पर भी जिए हागर 
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लछोग आजकी अपेक्षा बहुत आगे बढ़े हुओ थे। अब तो वे अपनी 
कलाओं अल्ठे भूलने लगे हूँ। 

वात यह है कि झालाओें न होने पर भी जीवनरूपी पाठगाला 
तो हमारे देगमे सदा वनी ही रही है, जौर वह शाला असगठित 
रूपमे प्रत्येक घन्धेदारके घरमे ही चलती है । छोटे बच्चे वडोकी सहायता 
करते है और सहायता करते-करते धधा सीख छेते हे। कभी-कभी वे 
अम्मीदवार भी रखते हे । कभी अुन वबबोवालोकी पचायतों या सघोकी 
तरफसे भी अपने धर्वेकी जिक्षा देनेका कुछ प्रवन्ध होता है। 

ये सब अद्योग द्वारा विक्षाके दृष्ठटान्त है । असे और भी कओ दिये 
जा सकते हे | सामान्यत जालामे न गओऔ हुओ लडकिया जिस 
तरह खाना बनाना, श्वगार करना, सीना, लीपना वगैरा घरके 
काम सीखती है, जिस प्रकार वालूक स्वभापा सीखते हैँ, अथवा 
घरमे वोले जानेवाले नित्यपाठके स्तोत्र आदि भसीखते है, वे जास्त्रीय 
पद्धतिसि विकसित न होने पर भी आद्योग (अथवा काम) द्वारा 
थिक्षाके दृष्टान्त है। परन्तु शिव सबमे दोप यह हैं कि आअनमें देवल 
अन-अुन अद्योगोकी ही शिक्षा मिलती है । वालकको सब तरहको थिक्षा 
नहीं मिलती। जिसे हम विद्या-सस्कारकी शिक्षा कहते है, वह आसमें 
नहीं मिलती है। 

मेरा आय्य यह कहनेका नहीं कि विद्या-सस्कार या छिड्ने- 
पढनेकी शझिक्षाके लिओ हमारे देशमे कोओ प्रवध ही नहीं था। परल्तु 
असे देनेवाल्य ओेक स्वतत्न वर्ग था। वह पराणिक, ब्यास, कथाकार, 
अपदेशक और साधु आदिका था। 

फ्र2ाओं और अपदेशों द्वारा साहित्य, अतिहास, भगोल, विद्वान, 
धर्म, तीति, सदाचार, तत्त्वज्ञान आदिका जो कुछ नान आुस जमानेऊे 
पडितोकों प्राप्व था, जुसे वे क्ोगोसें फैछाते पे। लिससे परढाजी मे 
होते पर भी ठोगोमे साधारण शानका प्रचार होता था। बेशा, हित 
पडितो, साधुओं, मुटछाओ और फारिरेका अपना ही शान प्राचीन प्धोने 
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मर्यादित था और वे स्वय भी वर्तमान युगके ज्ञानसे अपरिचित थें। 
जअिसलिओ प्राचीन साहित्य, धर्म, नीति, सदाचार, तत्त्वज्ञान आदि विपयीम 
अनके ज्ञानका कुछ महत्त्व था, परन्तु अतिहास, भूगोल और 
विज्ञानकी विविध शाखाओमे वह अधिकतर बेकार होने लगा था। 

क्षिस प्रकार अुद्योगका और साधारण शिक्षाका, भले वह अग्मास्त्रीय 
ही हो, स्वतत्र रूपमे प्रवन्ध था। अुद्योगकी शिक्षाके लिजे पिछली कमसे 
कम पाच-सात शताब्दियोमें तो शायद ही सार्वजनिक सस्थारओंँ रही 
होगी । वह अआद्योगके जरिये ही दी जाती थी। साधारण शिक्षाके लिओे 
अपरोक्त पडित और पडितोकी शालाओं तथा कथा-कीतंनकी मसस्थाओं 
थी। शझालाओमें केवल ब्राह्मणग-वनिये आदि अूची मानी जानेवाली 
जातियोंके छडके ही पढते थे। अुनमें से भी कुछ बिलकुल नहीं पढ़ते 
थे। परन्तु कथा-कीतनका लाभ सभी छोग आठाते थे, अथबा अलूग- 
अलग जातियोमे अआुनके स्वतत्र भक्त पैदा होते थे। 

अब हम जिस योजना भीर वर्घा-योजनाके बीचका फर्फ देसें। 

अुद्ोग द्वारा शिक्षाका पुराना ढंग व्यक्तिगत और सानगी 
पद्धतिका है। वह या तो पिता-पुत्र-पद्धति होती है अथवा आअम्मीदवार- 
पद्धति होती है। जहा अआम्मीदवार-पद्धति है, वहा कमी-फ्भी कानूनके 
बधन भी होते हे । अिस हद तक वह व्यवस्थित (0ह2ग5९0 ) होती 
है। परन्तु बडे पैमानें पर देशके सब बालकोके लिओे सार्वजनिक 
शालाओके रूपमे असी कोओ व्यवस्था नही है। वर्घा-योजनाका हेनु 
जीवनकी मिस स्वाभाविक पद्धतिको बड़े पैमाने पर, सार्वजनिए 
शालाओके रूपमें, सभी वालकोके लिय्रे लागू करना है। 

अिसका अर्थ यह है कि जैसे किसान खेती, वटओ बटओीगिरी, 
लुहार लहारी, बनिया दुकानदारी, गृहिणी घर-काम आदि धपोगी 
शिक्षा अपना धधा करते-करते अपने बच्चोंकों देते है, आुर्सी प्रार 
परन्तु शास्त्रीय पद्धतिसे हमारी सारी आवश्यक शिक्षा देशके संरस्त 
वालकोको सार्वजनिक थयालाओं द्वारा देनेफ़्ा प्रवध सरडझारी सोषो 
शि-५ 


६६ शिक्षाका विकास 


जरिये किया जाय। जिसका दूसरा अर्थ यह है कि सरकार दो-चार 
असे आत्पादक धधे शुरू करे (१) जो बड़े पैमाने पर सीधे सरकारकी 
तरफसे चलाये जा सके, (२) जो वालकोके लायक हो, (३) 
जिनमें अतनी सामग्री भरनेकी गृुजाणिश हो कि वे आुद्योग कराते- 
कराते अनके द्वारा साहित्य, अितिहास, भूगोल, विज्ञान आदिकी पर्याप्त 
जानकारी वालकोकों दी जा सके, और (४) जो केवल बालकोके 
मनोरजन, खेलकूद या शिक्षाके लिओे ही नियोजित क्ृत्रिम क्षुदोग न 
हो, परन्तु छाखो लोगोके जीवन-निर्वाहके भी साधन माने जा सकनेवाले 
सच्चे अुदोग हो। जिससे आुनमे राज्य-व्यवस्था, समाज-व्यवस्था, सपत्ति- 
व्यवस्था आदि सारी समाज-विद्याओका भी व्यावहारिक ज्ञान देनेकी 
कुदरती सुविधा मिरू जायगी। 
अनमें पहली दो शरतें सबसे महत्त्वी हँ। पहली यह कि 
सरकारकी सीधी देखरेखमे बड़े पैमाने पर चलाये जा सकनेवाले 
कुछ आत्पादक ध्े ढूढ़ लिये जाय। अर्थशास्त्रकी भाषामें कहे तो वे 
अिस देगके जीवन-अुद्योग (॥०४-7070577८5) होने चाहिये। दूसरी 
छर्त यह है कि वे धन्धे वालकोके लायक होने चाहिये। कितने ही 
धधे अंसे हे जो देशके लिभगे जीवनरूप है, परन्तु वालकोके छायक 
नहीं है। दूसरी ओर, कुछ घधघे जैसे हे जो बच्चोके लायक तो हैं, 
परन्तु देशके जीवन-घधे नही हे। 
जिन पिछले घंधोकी अआुद्योग द्वारा शिक्षाकी शालाये हो राकती 

; थर्त यह है कि अन्हे खानगी सस्थाओे सरकारकी देखरेसमें चलाये। 
बेशक, क्षिककी सख्या बहुत थोड़ी होगी। परन्तु भुद्योग द्वारा शिक्षाके 
मिद्धान्तकी दृष्टिसे क्षिनके लिओ गुजाओिश है। परन्तु सरकारकी दृप्टिसे 
प्रगन यह है कि वालफोंके लायक राप्ट्रके जीवन-अुद्योग तया हैँ ” सपप्ट 

कि अिनमें पहले नम्बर पर कताओन-चबुनाओी ही आती है। संपक्ति- 
शास्त्रियोंके सभी सम्प्रदाय कपडेके धबेकों हमारे देशका जीवन-अुयोग 
स्वीकार करने है, और अुसे सरकार -नियत्रित (राष्ट्रीय-]िशा0णा॥ ॥2ल्ते ) 
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बनानेसे भी विश्वास रखते हे। बडे और बालक, दोनोंके लिग्रे वह 
पूरा घधघा हो सकता है। हाथ-कताओ ओऔर हाथ-ुनामीके नपमे 
जिसमें बडो और बालकोके बीच स्पर्घाका कोओी प्रश्न पैदा नहीं 
होता। साथ ही, कपास ओक जैसी चीज है, जिसने मितिहासमें पहले 
दर्जेका भाग लिया है। आअुसके आसपास खेती, वढभीगिरी, लुहारी, 
रगाओ, घुलाओ, छपामी आदि स्वतत्र धघोंके अनेक भागोकी योजना 
की जा सकती है। 

जिस प्रकार, अुद्योग द्वारा शिक्षाका अर्थ यह है कि सरकार 
देशके हितके कुछ धघे जिस ढगसे चलाये कि अुनसे देशके लिओे माल 
भी पैदा हो और वारू-शिक्षाकी व्यवस्था भी हो जाय। 

बहुत बडे पैमाने पर प्रवध किया जा सके, भैसा दूसरा फोमी 
घधा अभी तक घ्यानमे नहीं आता। खेती, गोपालन आदि देशक्े जीवन- 
अद्योग तो हेँ। परतु अुनमे बालकोका अुपयोग करना असभव नहीं तो 
भी कठिन अवश्य है। जिनमे बडे-छोटोकी वरावरी भी नहीं हो सकती । 
जिसलिओ यद्यपि असी कुछ शालाओं सरकार चला तो सती है 
परतु अुनकी सख्या थोडी ही रहेगी। 

अ॒द्योग द्वारा जिक्षाके लिमे अलग अलूंग धधोकी सोजमे बहुनने 
शिक्षाशास्त्री लगे हुमओ हे। यदि हम समझ लें कि वही घथे शालामोके 
लिझे अच्छा काम दे सकते हे, जिन्हें सरकार-नियत्रित बनाना समत 
हो तो खोज आसान होगी। जो जैसे नहीं बनाये जा सफते, अुनमभे 
स्पर्धाक कारण बालकोकी बेंगार, महगाओ और महगाआके कारण 
नुकसान वगराकी कओ अलझनें पैदा होगी। जिन धघोको सरहझारी 
बनाया जा सकता हो, अनमें मालकी कीमत ठहराना सरहझाररे टासमें 
रहेगा। जो घव्वे सवके लिखे खुले हो, मुनर्मे न्‍्याय और स्पर्पक्ति 
प्रश्नोको हल करना कठिन है। 

जुद्योग द्वारा णिक्षाकी पुरानो पद्धतिमें और जिस नज्मी गोजलामें 
जो दूमरा भेद है, वह अपरोक्त बातोंसे घ्यानमें जा सहता है। या 
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यह है कि हानिका वधा न तो किया जा सकता है और न बालकोंसे 
कराया जा सकता है। यह तत्त्व दोनो पद्धतियोमें समान है। परतु 
पुरानी पद्धतिमें घघेका अद्वेश्य लाभ अठाने (फाणरॉनराशोणा8) का 
होता है, जब कि वर्घा-योजनामे लाभ अठानेका हेतु नहीं हो सकता । यह 
हेतु छोड कर धंधा करनेका अर्थ ही तो घधेको सरकारी बनाना है। 
दोनो पद्धतियोमे ओेक और भी भेद है। पुरानी पद्धतिमे गुरु 
और शथिप्य दोनोका यह अद्वेग्य होता है कि अम्मीदवारको जिस ढगसे 
तेयार किया जाय (वल्कि वह तंयार हो जाय) कि अस धघेसे वह 
अपनी जीविका चला सके। और केवल जितना ही आसका अद्वेश्य होता 
है। नओऔ योजनामे जैसा अुद्देश्य और जितना ही अद्देश्य नही होता कि 
विद्यार्थी अुसे सिखाये जानेवाले घधेसे ही अपनी जीविका चलाये | आसमे 
कातने-बुननें पर जिस हेतुसे जोर नहीं दिया जाता कि हिन्दुस्तानको 
कातने-बुननेवाले लोगोका राप्ट्र बना दिया जाय। परतु असका अद्देश्य 
यह है कि असके द्वारा वालकोंके शरीर, जिन्द्रियो, मन और बुद्धिको 
पूरी तालीम मिले और लडका या लडकी मनचाहा घधा सीखनेके 
योग्य बने। परतु साथ ही विद्यार्थीको यह आश्वासन भी दिया जाता है 
कि य्रदि वह किसी और घधघेमे सफल न हो सके तो भी कमसे कम 
कातने-चुननेका धंघा करके तो अपना गुजर चला ही सकेगा। विसके 
अछाबा यह बात भी है कि किसी अपढकी अपेक्षा ही नहीं परतु 
केबल जाजकलकी पाठ्याल्शओमे पढ़े हुओ विद्यार्थीकी अपेक्षा भी वह 
किसी बामको ज्यादा अच्छी तरह कर सकेगा, और जिससे दोनों 
अपरिचिन हो असे सीख लेनेमें यह अधिक होशियार साबित होंगा। 
यदि यह परिणाम न निकले तो समटयना चाहिये कि थिक्षामें 
पढ़ी ने ही दोय है । 
भंग प्रहार, यह केबल साधारण शिक्षा अुश्योगवर्त शिक्षा री 
मंदी है और ने (अद्योग्रे मारफत या रतन रूपमें) कैबल अुग्योगरी 
शिक्षा 5, परनु डणोंग द्वारा पूरी शिक्षा देनेकी गल्पना है। #सा के 
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सकता है कि अविवेकसे हम आस कल्पनाको विगाड दे या हास्थास्पद 
दिखाओ देनेंवाला स्वरूप दे दें। वह अनुभवहीनता अथवा नासमझीका 
परिणाम होगा। परतु जिससे डरनेकी जरूरत नहीं। अनुभव अुसे सुधार 
देगा। मूल वस्तु यह है कि जीवनमे चल रही कुदरती पद्धतिको 
शास्त्रीय रूप देनेंका यह प्रयत्न है और जिस रुपमे यह योजना पहली 
ही बार शिक्षाशास्त्रियोंके सामने रखी गओ है। यह भी याद रुपना 
चाहिये कि अुद्योगके सिवाय जिस कुदरत और समाजके बीच बालफ 
रहता है, अुसे भी शिक्षाका साधन बनाने पर अ्षिसमें जोर दिया 
गया है। 

चरखा-सघने हाथ-कताओजी और हाथ-बुनाओके घथेकों देशमें 
फैलाया है। जिसमें चरखा-सघका हेतु किसी कपनीकी तरह जिस 
अुद्योग्से नफाखोरी करना नहीं है, परतु देशमे घन पैदा करनेके साथ 
असे पैदा करनेवालोकी स्थिति सुधारना है। अिसलिओं चरखा-सघको 
कातने-बुननेवालोका शोषण करनेकी नीति स्वीकार नहीं है। जो चीज 
चरखा-सघ वडी अुम्रके लोगोमें कर रहा है वही तालीमी सघको 
देशके बालकोमें करनी है। वालक छोटे जरूर हैँ, परतु भिसरिजे 
यह जरूरी नहीं कि वे घरमे या शालामे वेकमाओू जीर वेजूपजाअ 
(५४ए०0४८०0ए९८) बन कर बैठे रहें। देशका धन बढानेमे ये भी 
हाथ बटा सकते हे। परतु जिस काममें ओन्हें छगानेमे हमारी दर्द 
स्पष्ट होनी चाहिये। वह यह कि जिस काममें आऑन्हे लगाया जाय 
असमें अन्हें छाम होना चाहिये। अिसलिने यह काम धंधा चलाने- 
वाली सस्थाओका नहीं है। जिसे स्वयं सरकारकों या ताडीमी सम 
और विद्यापीठ जैसी सस्थाओंको करना नाहिये। 
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द्‌ 
अद्योग द्वारा शिक्षा 


| गूजरात विद्यापीठके थिक्षक-प्रशिक्षण वर्गके सामने दिये हुओे 
सगोधित भाषण । ] 

गाधीजीने आद्योग द्वारा जिक्षाका अक नया विचार देणके सामने 
रखा है। अुसे पेश करते समय अन्होनें कहा था कि यह मेरी आखिरी 
विरासत है और मुझे रूगता है कि अससे अधिक महत्त्वकी भेंट में 
देशको नहीं दे सकता। स्पण्ट है कि अँसी प्रस्तावनाके साथ पेश की 
गओ बोजनाका हमे भी गभीरतासे अध्ययन करना चाहिये । हम देखें 
कि ओआनके विचारोमे नया क्या है। 

हम दो प्रकारकी शिक्षासे परिचित हें। पुस्तकोकी शिक्षा और 
अद्योगकी शिक्षा। हम कहते हँ कि वढमी, लुहार, कुम्हार, रगरेज, 
कजीनियर वगेराके काम सीखनेवाले अद्योगकी शिक्षा ले रहे ह। 
आप सब अख्योगिक शिक्षाके शिक्षक नही हे। आपके विद्यार्थसि कोभी 
पूछे कि तुम क्या जानते हो, अथवा आपसे पूछे कि आप वया पटाते 
है, तो भुत्तर मिलेगा कि दूसरी, चौथी या छठी किताव, फला भूगोल, 

अमुक्क बितिहास, गणितका अमुक भाग आदि। अर्थात्‌ कुछ पुस्तकीय 

विद्या वे जानते हे और आप अन्हें पढाते हें 

कुछ जगहो पर पुस्तको और आुद्योग दोनोकी शिक्षा दी जाती 

। असी शान्द्रका विद्यार्थी (अुदाहरणके लिओ) कहेगा कि में पाचवी 

किताब पढता हू और जिसके सिवाय बढमीका काम सीखता हू। यह 
नहीं कहा जा सकता कि अुसकी पुस्तक-शिक्षाके विषयों और आुश्ागिक 
विपयोति बीच कहीं संबंध आता ही होगा। मुदाइरणार्थ, यह ल्‍शे 
सकता है झि थुसे गणितमें क्षितनी शवारमें कितनी रेत बसवा जियनी 


0 
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गैेलन शराबमे अितना गैलन पानी मिलानेसे मिश्रणका या नफे-नुकसानका 
क्या अनुपात आयेगा यह जाच करनी हो । भूगोलमें वह अमरीका महा- 
द्वीपके विषयमे सीखता हो और अजितिहासमें वाबरके विपयमे पढ रहा 
हो; और विज्ञानमें आवाज या विजलीका विपय सीखता हो। लिन 
सबका वढ़मीके कामसे कोओ सवंध नहीं हो सकता।[ श्ष॒ प्रकार 
पुस्तकोंके विषयको पुस्तकशालामें और अुद्योगके विषयकों आुद्योगशाल्गम 
अलग करके रखा जाता है। पुस्तकशालाका शिक्षक अआुद्योगभालाके 
शिक्षकके और आद्योग-शिक्षक पुस्तक-शिक्षकके विपय नहीं समझ सकता । 


यह ढग अशास्त्रीय है, यह समझानेकी झायद ही जरूरत होनी 
चाहिये। वालक जो जो विपय सीखे अुनका परस्पर काफी सवध 
होना चाहिये। जो अनेक वस्तु वह सीखता हो, अुनमे से महृत्त्वकी 
वस्तुओके आसपास दूसरे विपय गुथे होने चाहिये। ओअक विपयमे से 
दूसरा विषय जुडकर निकलना चाहिये। 

क्या यह सभव है”? यह सभव है और जैसा ही होना चाहिये, 
यही बतानेका वर्धा-योजनाका प्रयत्न है। 

मुद्योग द्वारा शिक्षा अुसका मुख्य बिन्दु है। मुरय बिन्दु कहा 
है, जिसलिओ यह समझ लेना चाहिये कि भुसमे कुछ अुपविन्दु भी 
है। जाकिरहुसेन कमेटीने तीन विन्दुओ पर जोर दिया है। मुय्योग, 
समाज और कुदरत। प्रत्येक मनुष्य त्रिविध बातावरणसे पिरा रहता 
है। अपनी जलवायुके वातावरणसे, अपने सामाजिक वातावरणसे और 
अपने औद्योगिक वातावरणसे । जलवायु और समाज मितफर अुसके 
अुद्योग पर असर डालते है। परतु अेक वार अुसके स्थिर हो जानेडे 
बाद अुसके जीवनका अधिकतर भाग अुसके औद्योगिक वाताबरघने 
घिरा रहता है। वही भुसके जीवनका सबसे बडा जाधार बतता 
है। जिस प्रकार व्यवहारमे अुधोग मनुप्यके बाहग जीवनया मप्र 
बिन्दु है और समाज तथा कुदरत दूसरे दो आुपबिन्यु हें, यह यर्घा- 
योजनामें कहा गया है। जिस मुर्य बिल्‍ुझ्की तरफ ध्यान शीनकार, 
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अुसके आसपास शिक्षाकों गूथना चाहिये, असा पहली बार गाधीजीने 
बताया है। 

परतु अद्योग तो अनेक हे। अआनमे से शिक्षाके लिगे कौनसा 
चुना जाय ? और शिक्षा भी किसकी ? बडी आय ुके स्त्री-पुरुषोकी 
नही; परतु सातसे चौदह वर्षके छोटे वालकोकी। आुदाहरणार्थ, अिसमे 
मोटर बनाने या छत पर डालनेके टीन वनानेका अद्योग नही सोचा जा 
सकता। साथ ही अभिसमे थोड़ेसे शहरी बालकोका ही विचार नही 
करना है, परतु दूर दूरके गावोमे वसनेवाले करोडो गरीब और पिछड़े 
हुओ वालकोका विचार करना है। अिस प्रकार हमें असे आुद्योगोका 
विचार करना है, जो करोडो बालकोके लिओ सोचे जा सके और 
जिनके आसपास अनकी सारी शिक्षा गथी जा सके। 

असे अद्योगोंमे पहले नम्बर पर और अधिकसे अधिक व्यापक 
गादीका अद्योग ही नजर आता है। यह सच है कि खेती 
हमारे देशका पहले नवर॒का और सबसे अधिक व्यापक व्यवसाय है, 
परतु यह व्यवसाय वालकोका नही है। जिसमे बहुतसे बडोके साथ 
थोडेसे बालक सहायकके तौर पर काम कर सकते है, परतु अुनकी 
बराबरी नहीं कर सकते। बारह वर्पषकी अुम्नसे कमके बालक जिसमे 

महत्त्वपूर्ण भाग नहीं ले सकते। जिसे बारहो महीने चलानेके लिके 

जो प्राकृतिक अनुकूलताओं और जमीनका साधन चाहिये, वे सब 
जगह नहीं मिल सकते। अजिस प्रकार महत्त्वका व्यवसाय होने पर 
भी शिक्षाके माध्यमके रूपमें अुसका आुपयोग मर्यादित क्षेत्रमें ही हो 
सकता है। दूसरे व्यवसाय मितने व्यापक भी नहीं हे और अनमें भी 
वालकोकी आुम्न तो बाधक होती ही है। मिसलिये खादीका आअुग्ोग 
टी अधिकसे अधिक व्यापक गौर अनुकूल माहूम हुआ है। 

परनु जिसके साथ आयोग द्वारा शिक्षाकेः माध्यमके रुपमें भी 
सादी-अुद्योगमें आश्चर्यजनक सुविधाओं है। अत्यन्त प्राचीन काउसे रैवर 
आज तक सपासने हमारे देदका अ्षितिहास निर्माण मरनेमें बा भाग 
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अदा किया है। जैसा मालूम होता है कि कपासकी खेती और असे कातनें, 
बुननेकी खोज हमारे ही देशने पहले की होगी। । पेड पर अगने- 
वाली अून और असके महीन और मुलायम कपडे देखकर विदेशी 
आइचर्यचकित हो गये और अुससे भारतका कपडेका आत्तर-राष्ट्रीय 
व्यापार जमा। अुसने विदेशियोको भारतकी जोर आकपित किया और 
अुसके कारण जो अनेक राजनतिक परिवर्तन हुओ आअुनका परिणाम 
आजका हमारा भारत है। अजिस प्रकार खादीके साथ हमारे देशवा 
जअितिहास गुथा हुआ है। जिसी प्रकार भारतके वाद जिन जिन देशोने 
कपासकी खेती या कपासके कपडेके आुद्योगका विकास किया, अुन देशोका 
विचार करे तो रूुगभग सारे जगत्‌के अितिहास, भूगोल, अर्थशास्त्र, 
समाज-रचना तथा राजनीतिके अनेक प्रग्नोमें हमे जाना पडेगा। कपासने 
मानव-जीवनमे जितना अधिक महत्त्वका भाग अदा किया है। 

कपासकी खेतीसे लेकर विविध रगोसे छपी हुभी सादी 
तकका सारा ज्ञान देने छगे तो असमें विज्ञान और गणितके कितने 
विषयोका अध्ययन करना पडेगा, यह विचार करना कठिन नहीं। 
यत्रशास्त्र, पदार्थविज्ञान, रसायनशास्त्र, कृषिविद्या, वनस्पति-विद्या, जतु- 
शास्त्र, अकगणित, भूमिति आदिके विविध प्रकरण भ्षिसमें से अनिवार्य 
रूपमें पैदा होगे। खादी द्वारा यह शिक्षा किस हद तक दी जा सकती 
है, यह परेशानी होनेंके बजाय किस हद तक शिक्षा देकर संतोष 
माना जाय, यही परेशानी हो सकती है। 

जिसके सिवाय जिसकी आध्यात्मिक सभावना भी कम नहीं 
है। जिसमें अहिसाप्रधान सस्कृतिकी बुनियाद है। जोर-जवबरदस्नी नहीं, 
परतु परिश्रम ही जिसका मूल मत्र है। कवीर जैसे जुलहेने झिसमें से 
केवल खादीके थान नही निकाले, परतु धर्म और तत््वज्ञानके सिद्धात 
भी बुनकर बताये हैँं। हमारी भाषाकी कितनी ही कहावतों भौर रूए 
प्रयोगो तथा हमारे जीवनकी कितनी ही मदियोंके आसप्राम चर्सा, 
पीजन, करघा, रगाजी-काम वर्गरा गये हु है। 
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में यहां केवल दिग्दशेन ही करा रहा हू। व्यवहारमे यह कंसे 
आयेगा, जिसका आधार शिक्षको पर है। यह अभी तक व्यवहारमे 
सागोपाग व्यवस्थित करके दिखाया नही गया है। जिसीलिजे में मानता 
हू कि अिसका प्रारमभ करनेके लि शिक्षा-विभागके अनुभवी, अआत्साही 
और भावनावाले जिक्षक पहले चुने गये है। जिसलिओं जिस शिक्षाकी 
सफलताका वहुत कुछ आधार आप लोगों पर है। आपको अपनी कल्पना- 
शक्तिका पूरी तरह अुपयोग करके आअद्योग और अरूग अरूग विषयोका 
भरसक कुदरती मेल साधना है। साथ ही दूसरे दो आपविन्दुओको 
भी भूलना नहीं है। जिन दो अपविन्दुओ पर में बोल नही रहा हू, 
क्योकि ये नवीन नही हे। भिसका अर्थ यह नही कि अन्हे में भुलाना 
चाहता हू । 

भिसके लिओे आपको स्वयं आद्योगमे पूरी प्रवीणता प्राप्त करनी 
होगी। केवल पुस्तक-शिक्षकोसे यह काम नहीं होगा। यह असंभव 
नहीं कि कोओ बालक आपसे भी आुद्योगमें बढ़ जाय, क्योकि आप 
देरसे प्रारंभ कर रहे हें। परतु आप अद्योगमें काफी कुशलता प्राप्त 
नही करेंगे तो काम नहीं चलेगा। 

तकली पर आपको दायें वायें दोनो हाथोकी पूरी गति प्राप्त 
कर छेनी चाहिये। जिसी तरह रूआ पीजनें और चरखा चलानेमें। बिन 
सबके छिओ जिसे अरचि होगी वह यह प्रयोग सफल नहीं कर सकता। में 
मानता हू कि आप तो अत्साह मौर श्रद्धासे आये है, मिसलिशओें आपको 
भ्रित्त बारेमें बहुत कहनेंकी जरूरत नहीं। 
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हम सब जानते हैं कि हमारा देश शिक्षामे बहुत ही पिछटा 
हुआ है। जिसलिमे कितने ही वर्षोेसे हम यह माग कर रहे हूँ कि शिक्षाका 
प्रसार करो, शिक्षाका प्रसार करो। काग्रेस सरकार बननेके बाद स्वा- 
भाविक रूपमें हम जिसके लिओे अधिक अधीर हो गये है। 

परन्तु दूसरी ओर जो लोग शिक्षा पाये हुओ हैँ, अुनमे से बहुतोकी 
स्थितिकी जाच करे तो हमें निराशा अत्पन्न होती है। थिक्षा पढाती 
अधिक है या भुलाती अधिक है, यह अेक प्रश्न ही है। हम जानते 
है कि जो पढते हे वे वापदादोका धंधा भूल ही जाते हे, और अआुसके 
बदलेमें बहुत ही थोड़े लोग कोओ नया धधा सीखते हेँ। किसानका 
पढा-लिखा लडका खेतीके बारेमें कुछ नहीं समझ सकता। कुम्हारका 
अपढ लडका मिट्टीके घडे अुतार सकता है, परन्तु आुसके पढें-लिसे 
लडकेको मिट्टी गूदना भी नही आता। दरजीका शिक्षित छडका न सी 
सकता है, न नाप ले सकता है। पढनेके बाद जिन सबकी दृष्टि कोओ 
क्लर्कीकी नौकरी प्राप्त करने पर ही जाती है। हमारी भाषा (गुजराती ) 
में कारकुन और शिक्षक दोनो “महेता” (मुणी) कहलाते हूँ, क्योफि 
दोनोका कागज-कलूमके साथ सम्बन्ध रहता है। बहुतसे अपढ माता-पिता 
यह परिणाम समझते हे, जिसीलिजे अओुन्हे अपने बालफोकों पढानेवा 
अत्साह नही रहता। हमारे देशमें शिक्षाका परिणाम ओल्ठा यह आगा 
है कि कओ प्रकारका परम्परासे चलछा आया ज्ञान भी सतम होता जा 
रहा है। वुढियाका घरेलू वैद्यक वुढियाके साथ मर जाता है, गयेदि 
अुसकी पढी-लिखी लड़की आअसमें रस नहीं लेती। भिसी प्रगार शिलने 
ही प्रकारके कला और कारीगरीके काम उिस प्रकार होते थे, या 
जाननेवाले अब नही रहे। 
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परन्तु शिक्षितोकी दशा कुछ सतोषजनक हो तो हम कहेगे कि 
भले यह पुराना ज्ञान गया तो गया। परन्तु जैसी बात भी नही। 
लडका चार किताव पढ लेता है और प्रश्न खडा हो जाता है कि अब 
क्या किया जाय ? चार वर्षमे पिताके धधेसे अरुचि हो जाय, अितना 
ही वह पढता है। अव कोओ मार्ग सूझता नहीं, जिसलिओे आगे पढनेका 
निदचय होता है। जिस प्रकार वह मैट्रिक तक चला जाता है और 
फिर वहीका वही प्रग्न पैदा होता है। लेकिन फिर भी कुछ नही सूझता | 
और आज्रा तो अमर है । जिसलिओ वह कॉलेजमे जाता है। जिस प्रकार 
जीवनके बीस-वाओस वर्ष बिना किसी ध्येयके चले जाते है। जीवनके 
वीस अमूल्य वर्ष अनिश्चितताका सस्कार मजबूत करनेमे ही बीते, तो 
सारे जीवन पर अुसका कंसा परिणाम होगा ? 

जिसके सिवाय हमारी शिक्षा अेक और दुृष्टिसे भी पगु सिद्ध हुओ 
है। हमने जो कुछ पढा है, वह अपने अपढ माता-पिता, भाओ-बहन या 
पत्नीको हम नही दे सकते। वालक पाठशालामे जो कुछ सीखता है भुसकी 
वात वह घर जाकर नहीं कर सकता। ओऑल्टे, यदि भुसकी मा पूछे 
कि “क्यो बेटा, तू क्या पढता है, मुझे समझा तो ', तो बालक वबहेगा, 
“वह कठिन है, तेरी समझमें नही आयेगा।' शाछामें हम गरमीका 
विज्ञान जानते और प्रयोगशालामें अुसका प्रयोग करते है, परन्तु घर 
पर आअुसका कोओ आअुपयोग नहीं कर सकते। ज्ञान सक्रामक द्वोवा 
चाहिये । जिसके बजाय वह प्राप्त करनेवालेमें ही कद रहता है। 
जिसका परिणाम यहा तक होता है कि आजकलछऊा ग्रेज्युमेंट बीम 
वर्ष पहलेके ग्रेज्युमेटकों मी अपढ-जसा ही समझता है। 

धिक्षारी बह स्थिति है। अब अधिक्षितोको देखें तो अपढ बालता 
सात-्आठ वर्षकी अुन्नसे ही अपने माता-पिताकी छुछ न कुछ सहायता 
करने लगता है। पाच-छः वर्षका होने पर टी जेब मा काम पर 
जाती है, नव वह छोड़े भाजी-बहनोकों संभालता है। जरा बल्य शो 
ही शोरोरी समभाउने छगता है और घरके छोटेछोटे काम बाद दाराजा 
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है। बारह वर्षका होने पर वापके साथ काम करने जाता है, और 
सोलहवें वर्ष तो घरका भार आुठाने छायक माना जाता है। जिस तरह 
पाच-छ. वर्षमे ही वह कुटुम्बका वोझा हल्का करनेमें सहायक होता 
है। भले ही प्रत्यक्ष मजदूरीके रूपमें अुसके हाथमे कुछ भी न रखा 
जाता हो, परन्तु अुसके कामका आथिक मूल्य तो है। हमारा देश 
अितना गरीब है कि कुटुम्ब यह लाभ छोड नही सकता। माता-पिता 
कोओ_ अपने वालकोके शत्रु नहीं। साथ ही अपढ होने पर भी वे 
बिलकुल मूढ है, यह समझनेका भी कारण नही है, परन्तु आथिक 
परिस्थितिसि विवश हो जानेके कारण ही वे बालकोकों आसानीसे 
शालामें नही भेज सकते। 


फिर भी, हम अनिवार्य शिक्षाका विचार करते है, क्योहि देश 
शिक्षा दिये बिना भी काम नही चल सकता। वर्तमान शिक्षा्रे बारेमे 
असतोष हो तो अुसे सुधारे, नओऔ शिक्षाके विपयमे सोचे, परन्तु 
शिक्षाहीन स्थिति कायम नही रखी जा सकती। 


अब अनिवाये शिक्षाके अर्थका वित्वार करे। अिसका अर्ये यह 
है कि लगभग चौदह वर्षका हो तव तक बालक कमसे कम छ. पे 
रोज सरकारके अधिकारमे रहे। माता-पिताकों अुंसे सरकारों सौजता 
ही पडेगा। जिस प्रकार जो सरकार लोगो पर बन्धन लगाती है, सुस 
पर दो जिम्मेदारिया सहज ही आ पड़ती है। सरकार जनताकी /, 
भअिसलिे ये दो जिम्मेदारिया अुठानेकी तैयारी हो तो ही बह शिक्षाता 
अनिवार्य करके अपना अस्तित्व बनाये रस सकती है। ओग जिम्मेशरी 
यह है कि माता-पितासे बालककों के लेनेके फलस्वरूप अन्गो जो झाशिए 
असुविधा अत्पन्न हो, अुसका बदला बह बालकके दाग ही शशि 
न किसी तरह चुका दे, और दूसरी यह कि सरहार मसाता-पित्गक्ता 
यह आधण्वासन दे कि जिस प्रह्मर शिक्षा प्राद्या हवा वद्राश शि/पर 


जा 
27 8 हच्श इक कजओ चजत हि है 
हु 


परिणामस्वरूप बेकार नहीं बनेगा। मतठत सष्रा कि था बाह्एण झा 
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सरकारकों अपना परिश्रम देनेंको तैयार हो तो आअुससे काम लेकर 
अुसे जीवन-निर्वाह होने छायक मजदूरी देनेकी सरकार तैयारी रखे। 


देशकी परिस्थिति, गरीबी, बेंकारी, अब तककी शिक्षाकी 
त्रुटिवा और ये दो जिम्मेदारिया, जिन सबका ओअेक साथ विचार करने 
पर लअिसका आुपाय अुद्योग हारा शिक्षा ही सूझ सकता है। 


अुद्योग द्वारा शिक्षाका अर्य किसी घघेकी पूरी ताल़ीम नहीं 
है। जिसका अर्थ यह भी नहीं है कि वारूक जो अद्योग करता हो, 
वही धवा अुसे जीवनमें करना है। वालककों हम ककक्‍का घुटवाते हैं 
और पहाड़े रटवाते है, जिसका अर्थ यह थोड़े ही है कि वह बाल- 
पोथी और पहाडोकी पुस्तक पढ़कर ही रह जायगा? जो पहली, 
दूसरी या अन्य पुस्तकें वह वर्गमें पढ़ता है या सवाल करता है, 
आसीर्में गुसकी पुस्तकीय शिक्षा समाप्त नहीं हो जाती। यह कक्‍का और 
पहाड़े अुसे लेखन-वाचन और गणितकी कूजियां जरूर देते हूँ। परन्तु 
यह शिक्षा अुसे किसी तरह आुद्योगमें लंगनेकी कुजी नहीं देती; 
क्योंकि सारी शिक्षामें अुससे किसी आुद्योगके मूलाक्षर अथवा पहाड़े 
रटवाये ही नहीं जाते। झुल्टे, मुसका मन जिस ढंगसे तैयार होता 
हैँ कि आअुद्योगके प्रति असे अरुचि हो जाय। 


अतः मुद्योग द्वारा शिक्षा अिस ब्रुटिकों सुधारनेके लिखें है। 
जड और कुशरू दोनों प्रकारकी मजदूरी करनेकी वालककों आदत 
पड़े और बनी रहे, अुसे करनेकी जानकारी हो, अुसमें अुसे रस 
आये, किसी भी अआद्योग्में लगने और खुसे सीख छेनेमे जुसे प्रतिष्ठा 
मालूम हो, यह आयोग द्वारा शिक्षाका बेक अंग है। 


परन्तु यह भी कमी तरहसे किया जा सकता है असी-असी यूवितिया 
दुढ़ो जा सकती है, जिनसे बालक सुबहसे शाम तक तोह-फोड करता 
रहे, बढिन परिश्रम परे, बुसके द्वारा कुछ हद सके मुसवा घरगीर भौर 


जिन्दिया भी करें, और क्रिर भी झुसे बुश्योगका अर्थात्‌ जीवसके शिए 
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आवध्यक किसी वस्तुके भुत्वादनका वातावरण न मिल्रे। यह संत अंक 
प्रकारके खेलकी तरह ही किया जाय। 

तव बुद्योग द्वारा थिलामें वृद्योगका बय जीवनमे महतत्वका भाग 
अदा करनेवाला कोनी बुद्योग समझना चाहिये। और जैसे क्षुद्रोग 
द्वारा शिक्षाक्ती योजना करनी है। दूसरे चच्दोम यह अआुत्यादक अद्योगकी 
अथवा जीवन-निर्वाहकी शिक्षा कही जा सकती है। 

बविसलिजणे वालूक गालामें आकर किसी न किसी बुद्योगर्मे लय 
जाय। मिस आुद्योयका अुसके जौर जिस समाज या गावमें वह रहता 
है अुसके जीवनमें महत्त्वका स्थान होना चाहिये। झाल्लामें व्यजर बुसे 
अँसा कुछ करना और सीखना चाहिये, जिससे अुसके माता-पिता भी 
थोड़े ही समयमें जान लें कि बुसका शाल्य जाना स्वागतयोग्य है, 
वह घरमें कुछ न कुछ लानेकी घतित प्राप्त कर रहा है; बह छुछ 
जैसा पढ रहा है जिसकी छूत घरमें लगे तो घरको भी काम होगा। 

आजके ग्रामजीवन पर दृष्टि डालें तो चारो ओर निराशा 
फंडी हुओ दिखाओ देती है। अपनी आधिक चिन्ताओं कैसे मिटें, जिया 
किसीको कोणी मार्ग नहीं सूझता। जिस निराशाक्री स्थनिकफों सिदानेफे 
लि्रे छोग गलत मार्ग पर रूग जाते हें। निराझ्ाणों सूठनेके लिखे वे 
सट्टा, जुआ, नझ्मा आादिके व्यसनोमें फ्सते हें । जीवनकी आवध्यातताओं पूरी 


जपाय दर 


करनेवाला आुद्योग ही झिस निराशाको मिटानेका कफमात्र लुपाय 





माता-पिता देखेंगे कि बालक झाला जारर आउसी नहों, परन्तु 
काम करनेवाला बनता है। कपने हपदोके दायर मत सो शक योहे 


ध 
में कातने लगता $ फरमनये समयमें लयाते चलाता है, पीजन 
ही समयमें कातने नूः हैं; फुरसतनवा सम सादा चअछातला #, पार 


कोजी जल फोओजी <> साझाऊी: डतम चग्ना न धापवाए ४ इनकक्‍ण कट फाओ 

चलाता है या कोओ न फोओ सफामी-शाम ररता है, हुघम्बारी तदात 

् 22 पक करनेमें सटगल नह्ता ठप प्र्ल्च्जोडज बज ओपज हअ पक 

है या बसा ही दुछ करनेगें मशगृल्त रहता है। आगे बांदा, में ह 
कु हि 

# [# किष धरा तह 

यह नी चाहया कि वालकफी मजदरीश हुछ हिस्सा झूसे खुस्मनः 

०->+ 


पिच -+ ्र-जडीफ-जजलओ 5) क्ष्य्य च्गना .. प्रीज- 
तौर पर मिल्े। मुझे निश्चित ही डसग हसगसा है कि अधिशाश 


जन 


न 
ड 


बाचलकोकी सस्ती धारीरिए नील शानरि एज नल र न 
लक्ोकी सुस्ती, घारीरिक या मानसिंग कचाररता और गए बुद्धि 


हा 
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कारण अचित पौष्टिक खुराककी कमी है। वैसे भी सरकारने गाधीजीका 
स्वावलंबी शिक्षाका आग्रह स्वीकार नहीं किया है। जिसका अर्थ यह 
है कि वह शिक्षाका चर्च दूसरी तरह भी निकालनेकी हिम्मत करेगी। 
तो पंदाव्गरक्ा अेक अज् वाल्कको देनेंकी वात गंभीरतासे विचारने 
जैसी है। जया हो तो माता-पिताको वालकका व्यर्थ घरसे गैरहाजिर 
रहना नहीं खटकेगा। अन्हे मवेशी सभालनेकी परेशानी होगी। जिसके 
लिजे वे दूसरा रास्ता खोजेगे। परन्तु वे वालकको शाला जानेसे रोकना 
नहीं चाहेगे। जिसके सिचाय यदि अन्हे यह विव्चास हो जाय कि 
बालक और कुछ चाहे न कर सके लेकिन कातने-वुननेकी मजदूरी करके 
तो पेट जरूर भर सकेगा, तो अुन्हे अुसके भविप्यकी चिन्ता नहीं 
रहेगी। जिस प्रकार मुद्योग द्वारा शिक्षा अुनके लिग्रे आद्याका स्थॉन 
ब्रन जायगी। 


हरिजनवन्यु, २-४-३९% 
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भरसा-संघके नामसे आप सब्र परिचित हे। आप असे खादी 
अत्यक्न हरनेयाली संस्यथाफ़े नरपमें जानते हें। शिसका अंग्रेजी नाम 
जधिक खूचाप है। अुसठा अब होता है फाननेबालोका संघ यह सरसों 
साधारण भर्वमें व्यापारिक सस्या नहीं 2 मजदूरीस हाथनताओ और 
खनाओआी परणा पर तसा छोगोरी देशालिही भावनासे काम आदर 
अप प्रहार पपदेया ब्यापार हथिया उसा और नफा ममाना शुगर 
अुरे्य नी है। किसने आार्वयतआ्यिशों शितली खादी थे सगरक् बारे 


बन > >- 3 5 ही स्म्सा शः रु छि क्दा धार 
था बेचने असये टिशमसे दसली था सारंसे हट स्सा सेशी दिया शाठा 
रा 
| मो अपन 2: हक सिटता * हर ख्ल ए 
आस तो अपना विधियों सेसस ही मिलला ह। डिसाय पहहत 
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है कि चरखा-सघ खादीका व्यापार करनेके लिओ खादीके काममे नहीं 
पडा है, परन्तु कताओ द्वारा गरीब ग्रामीणोकी आर्थिक और सामा- 
जिक सेवा करनेके लिभे जिसमे पडा है। अुसके कार्यकर्ताओका कर्तव्य 
सस्तेसे सस्ते मजदूर ढूढकर खादीके ढेर पैदा कराना और अन्हे महगीसे 
सहगी कीमत पर बेचना नहीं है, न निश्चित मजदूरी ओमानदारीके 
साथ चुका देनेसे ही अुनका कतेंव्य पूरा हो जाता है। परन्तु कार्यकर्ताओसे 
यह अपेक्षा रखी जाती है कि वे कातनेवालों और बुननेवालोंके जीवनमे 
प्रवेश करे, अुनके जीवनको सुधारे और अनमें जागृति पैदा करे। 


नओ तालीमके शिक्षकोका कतेंव्य भी जिससे मिल्ता-जुलता है। 
अुनका भी सपत्ति आत्यन्न करनेवाले कार्यकर्ताओका भेक समूह है। 
अनका अद्ेश्य व्यापार करना नही, परन्तु अिस सपत्तिको पैदा करने- 
वालोका हित साधना और अनकी सेवा करना है। यहा जिनके 
ह्वारा सपत्ति पैदा करनी है, वे वडी अुम्नके स्त्री-पुरुप नहीं हें, परन्तु 
छ -सातसे चौदह-पद्रह वर्षके लडके-लडकिया हे। जिनके लिग्रे शिक्षाकी 
दृष्टिसे, गावोकी दृष्टिसि और समाजकी दृष्टिसि अनुकूल कुछ घे 
ढूंढे गये हे या ढूढे जायगे | जिन कार्यकर्ताओं या शिक्षकोसे यह 
अपेक्षा रखी जायगी कि वे ये घघे अआत्तम ढगसे सिखाये, कराये 
और अिस निमित्तसे वालरूकोके जीवनमें प्रवेश करके ओन्हे जीवनोपयोगी 
शिक्षा दे तथा दूसरे प्रकारसे अुनका जीवन सुधारे। जहा ज्ादीका 
असे ध्ेके रूपमें चुना गया होगा, वहा अैसा मानिये कि वह चरपा- 
सघकी ओक स्वतत्र और विशिष्ट णाखा है। ओक ओक जाला ओक 
ओेक अुत्पत्ति-केन्द्र है। अुसमें सात-आठ सस्कारी, सुशिक्षित और परास 
तालीम पाये हुओ कार्यकर्ता --- खादीसेवक --- रखे गये है। चरसा-सघती 
तरह ही जिनके वेतन निश्चित हे और अन्हे स्वतत्न रूपमें मिद्नते 
है। फिर भी, जैसे चरखा-सघ अपने कार्यकर्ताओसे यह अपेक्षा रसता 
है कि वे कत्तिनोके हितोकी रक्षा करे और अुनके हिताव॑ ही शिर 
ढगसे काम करे कि कत्तिनोकी कुशलता बढ़े, माल्या ब्रिगाद न 


शि-६ 
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होी। और हमसे कम अस केन्रका खर्च वहासे निकल आये, खसुसी 
तरह शिक्षा-विमाग भी अपने कार्यकर्ताओंसे असी ही अपेक्षा रखेगा। 
ब्षिसमे कुमद्ता, विगाड वर्गराके मामलेमे यह वात अवश्य ध्यानमे 
रखी जाय ऊफ़ि आओन्‍्हे बालकोंके द्वारा काम लेना है। 

तंत्र टंसा समझिये कि ओेक शाल्ाका अर्थ सात-आठ बडे कार्य- 
कर्ताओं और क्ोजी दो सौ बालकोंका बओेक बडा कृटम्ब है। अन्हे 
पूजीके सिवाय दृसरा खर्चे खादी पैदा करके निकालना है। और पासमे 
जो दो-चार बीवा जमीन है, अुसमे थोड़ेन्नहुतल फलफूल, शाकभाजी 
नी पैदा करें, असकी कीमत शिक्षा और मनोरजनकी दृष्टिसे तो वडी 
होगी, परस्चु आयके खबालसे तुच्छ मानी जायगी। कपास बोटनेसे 
लगाकर अंक ग्णस प्रकारकी बुनाओ तकका थथा करनेकी खिसमें 
छूट है। बालण अलग-एलग अज्के होगे। आुनकी अुम्नका खयाल रसकर 
ही अनसे जाम लिया जा सकता है । जो काम कराया जाय अमसमें 
जिन बाडमझोरे हिल और शिक्षाकी जाब करनेकी जिम्मेदारी भी है। 
जिन नर्यादाओंकि छीच फाम करना है। 

जिसमें अुन्नके पुछ स्वामाविया बिभाग जरूर होगे। प्रत्येए 
सायेरर्ता अरस-ओस समूहजों समालेगा। जिस समूहसे जो काम तराना 
हो। क्षण शामकी बह देखरेस रसे और बालजशोंके साथ अस 
बाममें सरीव हो। आदाहरणार्थ,, वभी कमी वह छोटे बाहपार 
सात फ्धार सयफ काम्ने अठे | अस समय वह औन्‍्हें कपास साफ 
यारमेषा सीता छलासे, साथ साथ बिना उचरेवी संघास क्‍िशइड। 
बारनेएद थात सारे। पपाससे आनेबाले बाचनेंगे प्रगार सगशायें। आस 

| रिग्स स्मराके बारेगें दालवोसे गये शाउाई 

धापास हो सो असमे साथ अपनी वपासकी सुदना 
दाशदे । धनी नागपा अ्खग-धर्ग समातोम रादीन्‍नम्य/यी शंटमन्लाग 
लियाईे गोरी २७; हौर अनने सम्नार्भ शिक्रिय्र जानशारों बार 


िाफ अक 5 3 हाय जपक अलग पोल आर, आपस उठ उरा 


धार जय आऋपाद 727] 7 
हा 
प्र 


डोर हिल शिम्मम 
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आदिका ज्ञान, गणित और अजितिहास भी बताया जाय। जिस प्रकार 
खादीको केन्द्रमे रखकर बालकको विविध प्रकारसे पढा-गुना और 
विविध जानकारीसे पूर्ण बनाया जाय । जिसीमे से खादीकी और गावोकी 
आथिक, सामाजिक और राजनैतिक समस्याये भी अंत्पन्न होगी। 
जिसलिओ अिसमे देशकी वर्तमान राजनैतिक, सामाजिक और आश्थिक 
सस्थाओके प्रइनोकी चर्चा करनी पडेगी। विद्यार्थीका अुनके कामोंके साथ 
प्रत्यक्ष सम्बन्ध होनेसे वह केवल पुस्तकीय जानकारी रखनेवाला या 
 तागरिक-धर्म ' की पुस्तक पढा हुआ नागरिक नही बनेगा, परन्तु 
व्यवहारमे पडा हुआ नागरिक बनेगा। 

यह तो केवल अआद्योगका विचार करके चित्र खीचा गया है। 
परन्तु जिसके सिवाय जिस कुदरत और समाजके बीच बालक रहता 
है, अुसका विचार करके भी अुसे विविध प्रकारसे कुअलरू बनाना 
पडेगा। 

असा भी ओेक वर्ग है जो अद्योग द्वारा शिक्षाकी हिमायत करता 
है, परन्तु अुसमे आुद्योगसे वननेवाली वस्तुकों महत्त्व नहीं देता। वह 
विलकुल निरुययोगी और बनाकर फेंक देने जेसी भी हो सकती है, 
शायद थोडे समय शोभा वढानेके लिओे या कुतूहरूसे आलमारीमे दिखानेकी 
भी हो सकती है। वे यह मानते है कि जिस शिक्षासे बालकके हाथ- 
तैरोको तालीम मिले और अुसे मनोरजनके साथ शिक्षा मिले तो काफी 
है। अिसलिओं वे मानो सिद्धान्तके तौर पर यह मानते हूँ कि अुद्योग 
द्वारा शिक्षामें बिगाड तो होता ही है। वर्घा-योजना जिस शिक्षाकी 
हिमायत करती है, अुसमें विगाड़का अनिवार्य स्थान नहीं है। अनिवार्य 
रूपमें कुछ न कुछ विगाड हो और अुसे हिसाबमे लेना पडे, यह अलग 
बात है, परन्तु विगाड ध्येयके रूपमें नहीं होना चाहिये। जिसी तरह 
केवल शोभा या कुतूहलकों महत्त्वका स्थान नहीं मिलना चाहिये। 
आप अपनेको अओेक अत्पत्ति-केन्द्रके कार्यकर्ताके स्पमें समसने हगें, तो 
यह वात तुरंत ध्यानमे आ सकती है। अथवा, यो सोचिये कि कोओ 


८ शिक्षाका विकास 


बटओी या दर्जी क्षपने बालकको अपना घघा करते-करते सिखाये त्तो 
वह डिगाइके लिझ्े छकडी या कपडेकी कितनी सुविधा असे देगा? 
जडानेके दुफ्डे था दतरतों पर वह थोडे दिन वबालककों खेल करने 
देगा, परन्तु बादम वह अूुसे छोटे-छोटे किन्तु जैसे काम सौपेगा जिनके 
लिभे अुसे मजदूरी मिलनेवाली हों। आज बनाया और करू जला 
दिया, अंसी पद्धतिसि सिखाना असे कभी पुसावेगा नहीं । जिसलिओ 
यह समझकर चलना चाहिये कि सिखानेके लिओे कच्चा माल खरीदना 
और अुनका अधिकतर भाग विगाड खाते लिख डालना पुमायेगा 
नही | 

घाह्ममें चलाया जानेवाला घवा भले ही जासान हो, परन्तु 
यह घ्यानमे रखना चाहिये कि वह घंघा है, मजाक नहीं। अंक 
परदतिक रूपमें ही कुछ वेकार नहीं फेका जा सकता या नहीं बिगाडा 
जा सकक्‍ता। 

यदि आप मेरी बात अच्छी तरह समसल गये हो तो अब आपको 
यह सोचने झूगना चाहिये क्रि आप शिक्षक ने रहकर अुश्योगके कार्म- 
पर्ता दन गये हे। अब आप बुनाओके घधेसे छग गये है। और फिर 
आपओे सती-इच्चे भी होये ही। थे भी असमे मदद दें। अिससे धागे 
धोडाए, आप, आप परस्विर सबकी मानों मेक बड़ी सहकारी समिर्ति 
देने जासगी। 

परन्तु आप तो बूनाओवजा धधा परनेवालेके अुपरान्त शिल्षेक ० 
छ्थाए ब्राह्मण -- भी कहै। आपतो जयना यह धर्म छोड बोडे ही देना 
# ४ फिस प्रह्यर शापती सेबख जेफक धंधा फरसेकी 7 शिम्मीदारी 
गही, बीए उसे सिसाने और असहा शाहत्र निर्माण हरमेढी भी 
िपययदारी 77] अप मारी आगिसा हि परारकी गायाए गेचर माप, 
घर, इरन्‍ज्ञार थाि। पर्मराणं की शास्त्र रगते था सिरे रा । 
2० कर हर 5. पे टाशिल व 20 ही हएत काए राह 


ना ् जन डर ना या डर 
8 व फजए अंक: करन पी फो उपर हे शक | 
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परन्तु द्रोण स्वय अत्तम योद्धा न होते तो वे शस्त्रविद्या कैसे सिखा 
सकते थे? धधे असी चीज नही है, जिन्हे ओके आदमी सिखाये और 
दूसरा न जाननेवाला आदमी अनका श्ञास्त्र बना सके। 

अिसका अर्थ यह है कि नओ तालीममे यह भेद नहीं रखा 
जा सकेगा कि अद्योगके शिक्षक अहूग और पुस्तकके शिक्षक अछूग 
है। प्रत्येक शिक्षकको धधेकी क्रियामें कुणल होना ही चाहिये। आज 
हमारी स्थिति यह है कि हमारी शालामे अगर कोओ धन्धा चलता होगा 
तो अुसमें काम आनेवाले औजारो या यत्रोंके भागोके नाम तक पुस्तक- 
शिक्षकको मालूम न होगे । दूसरी अनेक देश-विदेशकी वाते वह कर 
सकेगा, कमलके दस पर्याय बता सकेगा, विज्ञानकी सूक्ष्म परिभाषा 
दे सकेगा, परन्तु चरखेके अलग-अलग भागोके नाम अुसके विद्यार्थी 
पूछे तो वह नहीं वता सकेगा । अनमे से प्रत्येकके अलग-अलग नाम 
खोजने और न हो तो रखनेका भी हम परिश्रम नहीं करते। नओऔी 
तालीममे यह स्थिति नहीं रहनी चाहिये । जो शिक्षक अभिस प्रकार 
बारीकीमे जायगा, अुसे पता चलेगा कि अआुद्योग द्वारा कितना भाषा- 
ज्ञान, विज्ञान, गणित वगेरा वढ़ सकता है, कितना नया साहित्य 
निर्माण हो सकता है, कितना वुद्धिका विकास और कअिन्द्रियोकी 
सूक्ष्ता साधी जा सकती है और किस तरह समाजकी नवरचनाकी 
बुनियाद डाली जा सकती है। जिसका क्रान्तिकारी असर पहले 
हमारे अपने ही जीवनमे मालूम होने लगेगा। 

हरिजनवन्धु, ९-४-३९ 


है 
वर्धा-शिक्षाका अंक नमूना 


मेरे घरकी खिडकीके सामने मेक सूखे हुओ पेडका तना खडा 
या। का सुछह्ष मकान-मालिक्के नौकरने ओक साथीकी मददसे अुसे 
दिया और दोपहरके बारह बजे तक करवतसे काटकर असके 
बड़े-बड़े दुकट्टे फर दिये। जुसके साथ आुसकी पत्नी और पाचेक वर्षका 
ओह लड़का भी आया था। पत्लीनें लकडिया अुठा ले जानेमे साथ 
दिवा, बारह बजे काम पूरा हुआ तब लम्बा करवत भी वही आुठा 
फर ले गआ। जो तीन-चार घटे जिस काममे लगे, अुतने समय तक 
वह छड्फा भी साथ रह कर कुछ न कुछ करता रहा। छोटे दुकडे 
अएते अन्हे मुठाफर वह जेंक जगह रखता; साथ ही करवत चलता 
अुसनवा मजा भी देखता। बारह बजे नौकरने करवत हाथने छोडा 
लि खटेने तुरत अुसे दोनों हाथोंसे घमीटकर लूकडीके ओक दुकडे पर 
भटाकर डिवग दिया। करवतके दाने पहले अपरकी ओर रसे। फिर 
फुछ विचार भावया, शिसब्िओ पलट कर नीचेकी ओर कर दियें। फिर 
विचार आया, जिसलिजे टुकडे परसे आुत्तारकर व्यवस्थित मपमें 
बरबसफों जमीन पर डिठा दिया । फिर पासमें पी हुओ रस्सी 
ग़यमें ले लो। यढ़ सब अुसने खुद ही किया, किसीके उहलेसे नहीं। 
अुस्दे, जिस शियाके साथ वह उुछ बोलता जा रहा था। 
यह यहां गार रहा था, सितनेंगें नौकरने करयत पलीहश सिर 
पर रस ओर जगा बच्चा लबाग़ा साथीके सिर पर रात शोर सर 
शत घराहो और बिद्य हअं। 
नौवार और असशी फनी पपर थें। खाल झकों अपने फऐ्श्टरे 
झाद पद शा शाह शिया ऐश ऊना दिस सभा भी थाव मे पृ 


4.3 
म्क्क 
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 इच्डिंमे था ऊगे गाय टाये ही से उाग | थी ये एधए 


५ गज आाशो पी व लकष्का | 6 शाश्वत बवेझक रहा 
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आया। यह काम अुनके जीवनके साथ सम्बंध रखता है और किसी 
न किसी तरह आवश्यक है, यह भी अुसे जरूर पता चल गया होगा। 
जिसलिओ अुसने माता-पिताके कामका ध्यानपुूर्वक निरीक्षण किया, 
और अपनी बालवुद्धिके अनुसार अुसमे रसपूर्वक भाग भी लिया। 
जिस कारणसे वह तीन-चार घटे माता-पिताकों तग किये विना वहा 
मौजूद ही नहीं रहा, बल्कि अपनी छोटी छोटी क्रियाओं और मीठी 
वोलीसे असने माता-पिताका श्रम भी मिटाया। 

जिसी वस्तुको शास्त्रीय पद्धतिसे व्यवस्थित रूप दे दिया जाय 
तो वह विद्या बन जाय और अससे वर्घा-शिक्षाका शास्त्र निर्माण 
हो जाय। 


' शिक्षण अने साहित्य ', अप्रैल १९४० 


५ 5 
कमानेवाली शिक्षा 


[ सेवाग्राम राष्ट्रीय शिक्षा सम्मेलनमें पेश किया गया प्रस्ताव 
और अुस पर किया गया विवेचन।] 


अस्ताच 


“जिस सम्मेलनकी यह राय है कि गावोमे शिक्षाकी असी 
व्यवस्था करनी चाहिये, जिससे किसी भी साधारण प्रौढ विद्यार्थीको 
बह शिक्षा पा रहा हो अुसी कालमे शिक्षाका खर्च निकाल सकने 
लायक मजदूरी मिल सके । यदि गावोकी शिक्षा-सस्थायें असी चीजे 
बनाने लगें जो अपयोगी भी हो और शिक्षाकी दृष्टिसि कीमती भी 
हो तो ही यह हो सकता है। यह हो सके जिसके लिओ देशकी आर्थिक 
व्यवस्थामें भी साथ ही साथ कान्ति करनी पडेंगी। अथ॑-व्यवस्था और 
शिक्षाके क्षेत्रमें जैसी दोहरी करान्तिके फड-स्वरूप सावारण और बद्धि 
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हीन हटी ऊानेहाली मजदूरी और कुधछू कारीगरी दोनोंकी दरोमे 
सत्र तरफने औह स्थासी अच्छी वृद्धि होनी च्राहिये; अन्न-वस्त्र, मकान 
ओर जीवनी दृगगी जनरी चीजोफ़ी पैदावारसे भी काफी वृद्धि 
होती चाहिये। शिसे लिझे नओऔ तालीस के औद्योगिक सभोधनका 
क्षटेघ्य छोटे पैमानेके और अलग-अलग विखरे हओ अत्यादक घधोकों 
जाविफ दप्टिस सफदर बनाना होना चाहिये। नओ तालीम ' को 
प्रामंदासियोंसि अ्ममे वृद्धि उिये ब्रिवा सावोका आधथिक न्त्र अूचा 
अठादा चाह्ियिं। अुतादनका मुस्य अदृश्य व्यापार और अुद्योगसे 
नफा आर ब्याज यमाना नहीं, परलु देशकी आनरिक स्वयंपूर्णता 
भऔर जसके खबने ज्यादा पिछदे हुमे वर्गोके छि्रे सूसके साधन 
मो हरसा होना चाहिसे। 
दोहरी फ्रान्तिकों आवदयफतसता 

सर्पायह आश्रम स्थापित हुआ सबसे गाघीजी लक्षिस बातेगा 
जागण पर्से बाये हैं कि साहशमे पदनेयाले विद्यार्थी कोओ ने कोश 
प्रयोग बस्लु्े तिमीत जरे। शमियादी शिक्षाके आरभमे भी शुसोने 
मसले बाग्म था द्वि विद्यावियोके उगमसे छ्िक्षतोंका बेसन निकलना 
साहिय। न मद्दे पर कुद्ोने '#रिजस ” पश्नोमें भी तक्ली बार दिसा 
74 ददियाही शिक्षा योहुना तैयार शिओ जब णापिर- 


त ७ हा जे जत्कफ ण़्मने 88 हि आदत 
गसश एइभिेटी बढ़ी थी हूग समग ए्मने गाधीजीआं यहां महा शो 


रा 

गा कर 
अब गमाधीदी रात ह हि सारी दिल्कों पूरी शार्ा स्थाश'स 
धआशपर्५ आड। ऐ। 


नी साजिय। गोनेयानाधमें साडीस वासेशे लिश साया पता रहा 


2 ८ मर तानोीम * छा ५. शत 
5386 आए कर: [न सापओी सान्धम वो शताया ज धर भआान हर 


हद शक हरि 
न्‍पणय हा अएश्ज शांत इसय दि प्रतिशाएई रात गशशिशारता हु 
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दर दत्त 5 हि ह$ 8. हिजह्शाजए 
शा पुरा प्रर्मगाप्र हे शाम महा ॥0 के केश हार 


रा के रत का शा कह जज अटल मं 
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कहासे मिले ? वह तो वम्बओजी जैसी जगहोमे ही मिल सकती है। 
परन्तु अमरीकामे हमारे यहाके विद्याथियोने वेशक जिस ढगसे शिक्षा 
प्राप्त की है। 

रूसमें वहाकी सरकार जिसके लिखे जबर्दस्त कोभिग करती 
है कि कोओ भी प्रजाजन अपढ न रहे। परन्तु वहाका तरीका दूसरा 
ही है। हमारे यहा मजदूरी करनेवालेके लिखे प्रगतिकी कोओ दिया 
ही नहीं होती। ओक वार मनुष्य रसोजिया बना कि सदाके लिओे 
रसोजिया ही रहता है। अुसके जीवनमे प्रगतिके लिओ स्थान ही नहीं 
होता । मनुष्य जो काम करता हो वह भी प्रगतिशील होना चाहिये । 
अमरीकामे जैसा नही है। कार्नेंगी, फोर्ड और ओेडिसन जैसोके अुदाहरण 
जानने लायक हैँं। वे मेहनत-मजदूरी करके आगे वढे और समाजमे 
प्रमुख स्थान पर पहुचें। 

यह मार्ग हमारे यहा खुछा नहीं है, जिसके लिओे हम ब्रिटिग 
सरकारको दोष नही दे सकते। यदि हम चाहते हो कि हमारे यहा भी 
असा हो तो जिसके लिझे अनुकूल वातावरण पैदा करना चाहिये। 
अमरीकामे यह कंसे सभव हुआ है? जिसलिओे कि वहा मजदूरीका 
स्तर अूचा है। मजदूरीका स्तर अूचा हो जिसके लिझे आथिक स्थितिमे 
क्रान्ति करनेकी जरूरत है। मजदूरीका स्तर अूचा अठायेगे तो ही 
मजदूरी करनेवालेके जीवनमें ओुत्साह आ सकता है। दस-ग्यारह घटे 
कडी मेहनत करनेके बाद वह राजतिज्ञालामं कंसे आ सकता है? 
जिसलिओ मजदूर देकर पढाया जा सके, असी स्थिति अत्पन्न करनी 
चाहिये । यह हाथके अुद्योगकी विद्या द्वारा ही सभमव हो सकता है। 
अन्न-वस्त्र आदिकी कमी नहीं होनी चाहिये। हवा और पानीकी' तरह 
ये चीजे पूरी मात्रामें मिल सकनी चाहिये। अन्न और वस्न पूरी 
मात्रामे मिलनेके लिझे कोओ हमें अमरीका और स्सकी बुत्यादन- 
पद्धति बताये तो वह हमारे कामकी नहीं। क्योकि ब्रेकार आदमी झमे 
कैसे प्राप्त कर सकते है ? बिसलिये छोटे पैमाने पर और फजट्ग- 
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अलग बिसरे हु केन्द्रोमे भुत्पादन करनेकी पद्धति हमे स्वीकार करनी 
नाहिये। शिस काममें हमें विज्ञानका अुपयोग करना पडेगा। यह देखना 
होगा हि ये घधे बाधिक दुष्टिसे की सफल बनाये जा सकेंगे। यह 
में कोओ अवैज्ञानिक बात आपसे नहीं कह रहा हूं। यह्‌ सच है 
कि क्षिसम प्रशाके औदयोगिकफ 'टेकनिकल' सशोवनकी जिम्मेदारी 
तालीमी सधके सिर पर आती है। सभव है कि यह सब करनेके 
बाद भी हमारी स्थितिम सुधार न हो। जिसलिओे ओक और वस्तुका 
विचार करना होगा। यह सब करनेका प्रयोजन क्‍या है? नफा, 
व्याज आदि कमाना ? नहों। जिस्लाममें व्याज लेना हराम है। 
यही बात हमें करनी होगी। सोनेवाले हिस्सेदार, अनुपस्थित जमीदार 
अथवा साहूकार जैसी कमाओ करते है, वैसी नहीं हो सकनी चाहिये। 
रुपया सेनेवाडा आदमी यह कह सकता है कि भाओ, मे तुम्हारा 
महदया मुहत्य चुझाजगा, बल्कि पाच सौके चारसो निनन्‍्यानत्रें दंगा, 
क्योकि में सुम्हारी पृजीकी रुक्षा करूगा ! 

थे सत्र घ् नफ्फंके लिआ नहीं चलने चाहिये। हमें देशनेः चालीस 
कारोद छोगोगी आवश्यकताओं पूरी करनी हे। देशकों स्वसपूर्ण बनानेवा 
प्रयत्न मरना है। जीवनके साधनोत्रा अभाव तिसीवों बढ़ी भी बाधर 
नहीं होना चाहिगि। आज तो फिसानोमें जीनेया भी अत्माह गहीं 
रहा । मोक्षण हमारा तत्वशान थोट़ेगे लोगोके खिझे जे ही बना हों, 


परन्तु बह सरोडोफा ध्येय सही शो सवता। विसलिओे जिसे, गटी प्र 
7॥ विनशाया जन्‍म मिरातरेफ़े बाद मृस्य भी बेसी ही मिलती है। 
भीडसी >तुरा संर्वेधा अमाय दिशाओं देसा है। ऐोगोशा दिी गोमर्म 
कमाए का आज: जञ* आहः हेड: शोज। है हि गो तयोर खगते 
बारंग गा गेट, साजझार था सरपार होने हेगी। झसी प्रति शाशरा 
हय मिलफ आईये" हे अगरों भोसे वरोतो घॉहिरंक रेस के 
शिधापक शआग्य एम धरापीहजाश। माच बार 74 उाभाएं एटा को 
हार, डिडसर्मे में हर्माद, सोश्मे में आराणय भौर विष मै हे 
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समानता --- अेकताकी तरफ असे प्रगति करनी है। नौकर मालिकका 
काम भले ही करे, परन्तु जिस कारणसे अुसका स्थान मालिककी वरावरीमे 
क्यो न हो ? वह भी मालिकका अक प्रकारका मत्री या सेक्रेटरी ही तो 
है” मालिकके लिओ पत्रादि लिखनेवाला अुसका सेक्रेटरी कहलाता हैं, 
तो मालिकके लिओ रसोओ वनानेवाला भी सेक्रेटरी क्यो नहीं माना 
जाना चाहिये” यह सच है कि मेने यह वस्तु सिद्ध नहीं की है, 
परन्तु मुझे बिसका भान हुआ है कि यह दोप है। हममे यह भावना 
जाग्रत होनी चाहिये कि मैले कपडेवाला प्रतिष्ठाका पात्र है। 

कामके कारण मनुष्यको प्रतिष्ठा मिलनी चाहिये, न कि स्वच्छ 
अजले कपडोके कारण या आरामसे बेठे रहनेके कारण। 


' शिक्षण अने साहित्य ', फरवरी १९४५ 


११ 
“ नओ तालोस ' का संदेश 


#थ 


पिछले कुछ वर्षोसे गाधीजी अपने पहलेके प्रिय विषय चरखेके 
बनिस्वत “नओ_ी तालीम ' के वारेमे अधिक बोलते थे। जिसका कारण 
यह नही था कि अआनकी दृप्टिमें चरखा पहलेसे कम महत्त्वका हो 
गया था। जुल्टे, हाथ-कताओ और हाथ-बुनाओक बिना अआुनक्ी 
कल्पनाकी न तालीम का अमल करना ही असभव है। 

नओ तालीम और चरखेके बीचक सवधकी ग्राधीजीकी कल्पना 
सत्य और अहिंसाके वीचके सवधसे लछूगभग मिलती-जुलती है। 
गाधीजीकी रायमे सत्य ही ओऔश्वर और ध्येय है, और अहिसा असे 
प्राप्त करनेका साधन --जेकमात्र सच्चा और सबल साथन है। 
जिसी प्रकार नऔ तालीम घ्येब है और चरखा अुसे प्राप्त करनेया 
साधन है। और जिस प्रकार जहिसा छब्दसे केवल अहिसा ही ने 
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समझकर असमे सयम, अपरियग्रह आदि दूसरे यमोका समावेश करना 
होता है, अुसी प्रकार चरखेमे भी विज्वज्ञातिकी पक्की बुनियाद डालनेके 
लिओ आवश्यक वर्धे-सवधी, सामाजिक, धामिक, सास्क्ृतिक, राजनैतिक 
और आशिक आदि सारी मानव-प्रवृत्तियोका समावेश कर लेना है। 


नञी तालीमको जिस तरह में समन्नता हु, अुसके अनुसार यह 
जब्द किसी बुनियादी आुद्योग अथवा जिसे थअंत्पादक प्रवृत्ति” कहा 
जाता है अआसके द्वारा दी जानेवाली शिक्षाका पर्यायरूप ही नहीं 
है। अुसी तरह, जैसा कओऔ वार कहा जाता है, जिसका जितना ही 
भावार्थ नही है कि बुनियादी आद्योगके साथ पाठ्यक्रमके सव विषयोका 
सबंध जोड दिया जाय अथवा आयोजन कर दिया जाय। शिक्षाकी 
ओअक नओऔ कछा अथवा पद्धति कहने मात्रसे जो कुछ सूचित होता हैं, 
अजुससे कही गहरा रहस्य जिसमे छिपा हुआ है। 

विचार करने लायक प्रइन तो यह है कि हमें आजकल 
कौनसा ध्येय सिद्ध करनेंके लछिझे तालीम दी जाती है? हम अपनी 
जिक्षा-सवधी सारी प्रवृत्तियोंस --फिर भछे ही वे प्राथमिक, माध्य- 
मिक, अुच्च अथवा निष्णातोकी शिक्षाकी हो--किस अब्रकारका 
समाज पैदा कर रहे हे या करना चाहते है ? आधुनिक शिक्षाकी सारी 
सीढिया पार कराकर ओक महत्त्वाकाक्षी, वुद्धिशाली युवक (अथवा 
युवती ) को हम किस प्रकारके जीवनके लिये तैयार करना चाहते हैं ॥॒ 
विद्यार्थीकों युद्धकी तत्परताके साथ मेल खानेवाले जीवनके लिये 
तेयार करना चाहते हैँ या गातिस्थापनके साथ मेल खानेवाल जीवनके 
लिओ ? आज अुसे अनिवार्य फौजी शिक्षा पानेके लिम्रे और फौजी नौकरी, 
मुल्करी नौकरी, वडी मात्रामे आत्यादन, विराट आद्योग, पूर्ण शस्त्र 
सज्जता, राजनैतिक दलोका संगठन आदि “करियरो ' के लिझे तैयार 
किया जाता है। अेक समर्थ राजनीतिज, ओेक सफल पत्रका: 
ओक प्रभावकारी प्रचारक जित्यादि बनना चाहता है। असे बैसा जीवन 
जीनेकी तालीम दी जाती है, जिसमे असे सतत विमानोमे बूमनेको मिल 
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तथा जो अद्यतन विपुल साधन-सम्पत्तिवाला हो। अुसका बस चले तो वह 
देहातमे व्यतीत करनेका, जन्मसे लेकर मृत्यु तक खेतोमे पशुओके साथ 
रहनेका अथवा हाथ-करघे पर वुनाओके काममे लगे रहनेका तथा 
गावोके प्रइनों पर ध्यान देकर गावोका जीवन-स्तर अूचा अआठानेके 
काममें व्यतीत करनेका जीवन पसद नहीं करेगा। आज हम अपनी 
प्रजाको जिस प्रकारकी शिक्षा देते है, वह ओेक वुद्धिगाली और 
महत्त्वाकाक्षी युवक अथवा युवतीको जिस प्रकारके जीवनसे सतुष्ट 
रहनेवाला हरगिज नहीं बनाती। फिर भले ही जिस जीवनके साथ 
यह आइवासन दिया जाय कि वह काम करेगा तो असे अंक अच्छासा 
घर, पेटभर पौष्टिक भोजन, पर्याप्त वस्त्र, अच्छी सगति और 
निर्दोष आनद लेने लायक सस्कारी प्रवृत्तिया मिल जायगी। भिससे 
अुसे सतोष नहीं होगा, क्योकि असे वचपनसे अक और चीजको जिससे 
अधिक चाहनेकी तालीम मिली है, अर्थात्‌ हमेशा आगे आनेकी और 
चकाचौंध पैदा करनेवाली परिस्थितिमें रहनेकी। अुसे धाधली चाहिये, 
शाति नहीं, फिर भरे वह धाघली आग बरसानेवाले वॉम्वर हवाओ 
जहाजकी और मानवजातिके सर्वनाशकी ही क्यो न हो। किसी 
प्राणीके जीवनके लिओ, सादगीके लिभ्रे और सदाचरणके लिओ असके 
मनमें आदर नहीं रहा। स्वदत्रताका भी बलिदान कर दिया जाता 
है। मौजूदा शिक्षा-प्रणालीका --- पुरानी तालीमका -- केन्द्रविन्दु भौतिक 
शास्त्रो द्वारा सामर्थ्य बढाते जाना है। 


तओ तालीमका सन्देश जिससे अल्टा है। वह भलाओआका विकास 
करना चाहती है, सामर्थ्यका नही, अपने विद्यार्थियोमें -- फिर वे वालक 
हो या बडे --- वह लडाओ और झगडेके बजाय गशाति और सुमेलका, 
सादे आनदोका, सादी सुख-सुविधाओका, सचाओका तथा नीतिमत्ताका 
प्रेम, काम करनेका आनन्द और स्वतत्रताका जोश पैदा करना चाहती 
है। वह जीवित प्राणियोको अेक बडे यत्रके दातोको तरह नहीं मानना 
चाहती, ताकि वे अुसके साथ मेल खाय तो ही किसी महत्त्वके रहे, 
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अन्यथा जरासी भी आनाकानीके बिना 'खतम कर देने योग्य माने 
जाय । 

चरखा जिस प्रकारकी सस्क्ृतिके विकासके लिझे सबसे अधिक 
महत्त्वके स्थूल साधनोमे से अक है। वह केवल पुराने जमानेका सूत 
पैदा करनेवाला यत्र नहीं है। वह तो ओेक अैसा केन्द्र है, जिसके 
चारो ओर शान्तिकी सस्क्ृति खडी की जा सकती है। जिसलिये असे 
शिक्षाकी सारी मजिलोमे केन्द्रीय स्थान दिया जाना चाहिये । 
बचपनसे ही चरखा बारूकके जीवनका ओअक अग न बने और असके 
जीवनके अन्त तक वैसा न रहे, तो खादी स्वय ही जड नहीं जमा 
सकती। चरखा गाधीजीके सारे रचनात्मक कार्यक्रमका प्रतीक है। 
जिसका जब हम विचार करते है, तो आओन्होने 'लोकसेवक-सघ ' नामक 
अपनी अन्तिम टिप्पणीमे (देखिये 'हरिजन , १५-२-/४८) जो यह 
जोर दिया है कि लोकसेवकको “ग्रामीण लोगोकी जन्मसे लगाकर 
मृत्यु तककी शिक्षाकी व्यवस्था 'नजी तालीम ' के मार्ग पर, हिन्दुस्तानी 
तालीमी सघकी निश्चित की हुओ नीतिके अनुसार करनी चाहिये “, 
अुससे कोओ आइचर्य नहीं होता। 


'शिक्षण अने साहित्य ', मार्च १९४८ 


श्र 
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पिछले पचास वर्षसि विद्ानोने जितिहासके ज्ञानकी बडी महिमा 
गाभी है, और अनेक दिशाओआमें अतिहासिक शोध करने तथा अनेक 
विषयोका जितिहास लिखनेकी काफी कोशिश हुओ है। अपने देश, 
जगत्‌ तथा जीवनकी अनेक वातोका पिछला जितिहास जानना मनुृष्यकी 
सर्वांगीण और सामान्य तालीमका आवश्यक अग माना गया है। अर्थ- 
शास्त्रियोमें जितिहासवादियोका ओक सम्प्रदाय ही है। कम्युनिस्ट अपनी 
विचारसरणीको अतिहासिक सत्यो पर ही आधारित मानते हे और अुस 
परसे मानव-जीवनके भविष्यके सम्बन्धर्में निश्चित मत प्रतिपादित करते 
हैं। अतिहासिक ज्ञानकी महिमामे से अितिहासको “सुरक्षित रखनेका 
भी अक आग्रह पैदा हुआ है मौर वह जिस हद तक बढा है कि 
मानवके आदियुगके नमूने लुप्त न हो जाय, जिसलिओं कुछ पुरातत्त्व- 
वादियोका विचार है कि जगली व पिछडी हुओ जातियोको आुनकी 
आदिदणामें ही रहने दिया जाय। असे लोग भी हैँ, जो अनेक 
रूढियो तथा सस्थाओको आजके जीवनमे अर्थशहीन और असुविधाजनक 
होते हुओ भी अजितिहासको सुरक्षित रखनेके लिग्रे बनाये रखना 
चाहते हे। 

जब भितिहासका अआितना ज्यादा महत्त्व माना जाता हो, तब 
मेरे यह कहनेमे धृष्टता मालूम होगी कि यह मान्यता लगभग वहमकी 
कोटिकी है। मगर वडी नम्नतासे में कहना चाहता हू कि मितिहासके 
जानका जितना महत्त्व माना जाता है, आअतने महत्त्वका पात्र वह नहीं 
है। जिसमें पीतलूके गहनेको सोनेंका गहना मान लेने जैसी ही 
भूल की जाती है। 

फ्ए 
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सच वात तो यह है कि किसी भी घटनाका सोलह आने 
सच्चा अितिहास हमे भाग्यसे ही मिलता है। खुद ही की हुमी और 
कही हुओ वातोकी भी याददाइत जितनी तेजीसे धुधछी पड जाती है 
कि थोडे समय वाद असमे सत्य और कल्पनाका मिश्रण हो जाता 
है। किसी मानसश्यास्त्रीनें अंक प्रयोगका वर्णन किया है। विद्वानोकी 
सभामे ओक नाट्यप्रयोग किया गया। अुसमे ओक दुर्घेटनाका प्रदर्शन 
किया गया। प्रयोगके साथ ही अुसकी फिल्‍म भी अआतार ली गगी। 
प्रयोग कुछ मिनटोका ही था। प्रयोग होनेके आधे घटे बाद श्रोताओंसे 
कहा गया कि अन्होनें जो देखा अुसका ठीक ठीक वर्णन लिखें। 
नतीजा यह आया कि तीस साक्षियोमें से जेक दोके वर्णन तो 
फिलमके साथ ८० फीसदी मिलते थे, शेष सबके वर्णनोमें ४० 
फीसदीसे ६० फीसदी तककी भूले निकली। 


जिसमे आइचर्य करने जेसी कोओ बात नहीं है। जब तटस्थ 
और सावधान साक्षी भी घटनाओको यो तेजीसे भूल जाते है, तव फिर 
जिनमें घटनाओको जन्म देनेवाले तथा अन्हे लिख रखनेवाले छोगोका 
कोओ_ रागद्वेष -- पक्षपात वगैरा हो, आनके वर्णनोमें अगर सचाओका 
हिस्सा कम हो और जैसे जैसे समय वीतता जाय, वेसे वेसे ज्यादा 
कम होता जाय, तो जिसमें आइचर्यकी क्या वात है?” वर्तमान 
घटनाओं भी ओेक ही दिनमे जैसी सशयास्पद वन सकती हे कि सच 
सच घटना क्‍या घटी, यह कभी भी निरचयपूर्वक नहीं कहा जा सकता। 
कल तक कलकत्तेकी काल कोठरी” की बातको सभी विद्यार्थी और 
शिक्षक सच्ची घटना समझते थे। वही अब गप सावित हुओ है। अभी 
हाल ही में पडित सुन्दरलालूजीने यह बतलछाकर हमें आशचर्यचकित 
कर दिया है कि सोमनाथकों लूटनेकी वात भी सच नही है। अगस्त 
१९४६ के वाद देगभरमे होनेवाले हिन्दू-मुस्लिम अत्याचारों और 
दंगोका सोलह आने सच्चा जितिहास कभी भी नहीं मिल सकेगा। 
क्ृष्णका सच्चा जीवनचरित्र कौन जान सकता है? रामका ही नहीं 


हु 
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ओऔसामसीहका भी कभी जन्म हुआ था या नही, और अन्हे क्रॉस 
पर चढाया गया था या नहीं, अिस पर भी जगका की गणी है। 
शेक्सपीयरके नाटकोके सम्बन्धमे प्रेमानन्दके नाटकों जैसा ही विवाद 
है। अिधर विद्वानोमे जिस सम्बन्धमे चर्चा चली है कि कालिदास 
कितने हो गये हें। 

मिस तरह जिस अजितिहासके ज्ञानकी हम महिमा गाते हे, वह 
भरे ही जितिहासके नामसे और सेक्रेटरियेटक दफ्तरो तथा प्रत्यक्ष 
भाग लेनेवालोके मुहसे सुनकर लिखा गया हो, फिर भी वह 
अपन्यास या सम्भाव्य घटनासे ज्यादा कीमती नहीं होता। अिसका 
वाचन और पिछली कडियोको खोजने और जोडनेकी वीद्धिक कसरत 
सनोरजक अवश्य है, मगर शेक्सपीयर, कालिदास, वर्नार्ड शॉके अत्तम 
नाटकों, या पौराणिक वार्ताओं तथा परपरागत दतकथाओंसे ज्यादा 
कीमत न तो जिसकी करनी चाहिये, और न अनसे ज्यादा जिसके 
ज्ञानका मोह रखना चाहिये। 

अितिहास पढकर भूतकालके सम्बन्ध हम जो कल्पनाओं करते 
है, वे योग्य मात्रासे बहुत ज्यादा व्यापक रूप लिये होती है । और 
अुन परसे हम जो अभिमान या हेप अपने दिलोमें पालते है, वे तो 
बेहद अनुचित होते हे। प्रजाजीवनके वर्णनोमे प्रजाके बहुत ही थोडे 
भागके जीवनकी जानकारी अुसमे दी हुओ रहती है, मगर हम समझ्न 
लेते हे कि वह पूरी प्रजाकी हालतका वर्णन है। भूतकालमे भी समृद्धि 
थी। बडे बड़े नगर थे, नालदा जैसे विद्यापीठ थे, जिस जमानेमे भी हूं। 
मगर हमें जैसा नहीं लगता कि आजकी तरह अआअुस समय भी थोड़े ही 
लोग अुस समृद्धिका अपभोग करते होगे, ज्यादातर लोग गरीब ही 
होगे, गुरुकुलोका लाभ गिनेचुने लोग ही छेते होगे, गार्गी जैसी 
विदुषी कोओ हर ब्राह्मणके घरमे नहीं होगी, अनेक ब्राह्मणिया तो 
आज जैसी हो निरक्षर होगी, वीर दूसरे वर्णोंके स्पी-पुर्प भी आज 
जैसे ही होगे। मगर हम समझते हे क्रि भुस समय तो सभीकी हाउल 
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अच्छी ही थी, बादमे बदल गजऔी। लेकिन बहुत बड़े प्रजा-समूहके 
लिमे असा कहा तक कहा जा सकता है, जिसमें शका ही है। 


शिवाजीने अुस जमानेके मुसलमान राज्योके खिलाफ मोर्चा 
लिया और स्वतत्र हिन्दू राज्यकी स्थापना की, अिस परसे मराठा मात्रको 
लगता है कि मृसलमानोसे द्वेष करना अनका कुलधर्म है, जिसी न्यायसे 
शिवाजीने सूरतको लूटा था, जिसे पढ़कर मेरे अक बचपनके साथीको, 
जिसके पूर्वज सूरतमें रहते थे, जैसा लगता था कि शिवाजी और 
मराठे सब लूटेरे ही थे और महाराष्ट्रीयोके प्रति घृणा रखनेमें अुसे 
कुछाभिमान मालूम होता था । अगर मितिहास जैसी कोओ चीज 
न हो, मनुष्यको भूतकालकी कोओ स्मृति ही न रहती हो, तो देश-देश 
और प्रजा-प्रजाके बीचकी दुश्मनियोको पोषण न मिले । अभी तक 
असी कोजी प्रजा या व्यक्ति नहीं हुओ, जिन्होंने जितिहास पढ़कर 
कोओ शिक्षा ली हो और समझदार बने हो। 


सच पूछा जाय तो जितिहास स्मृति या याददाइतका ही दूसरा 
नाम है। क्योकि ज्यादातर जितिहास लिखनेकी प्रवृत्ति इस समय नहीं 
होती जब कि स्मृति ताजी होती है, वल्कि अूस समय होती है जब 
वह धृुधली पड जाती है और सच्ची घटनाये जाननेके साधन भीं 
लुप्त होनें लगते हे। मगर ताजी और सच्ची स्मृति भी मनुष्यकों मिला 
हुआ वरदान ही नही, वल्कि शाप भी है। दो गायोके बीच सहानु- 
भूति--प्रेम सदा रहता है। अुनके बीच हुआ झगडा क्षणिक होता 
है, क्योकि अुनकी याददाइत बहुत कमजोर होती है। और जब ज्ञगडा 
न हो, अुसकी याद भी न हो, तव अुनकी आपसकी सहानुभूति स्वभाव- 
सिद्ध होती है। मगर मनुष्य स्मृतिकों ताजी रखकर ज्यादातर 
द्ेषको ही जीवित रखते हे, यानी सहानुभूतिको --प्रेमको घटाते हैं। 
स्वभावसिद्ध सहानुभूति --- प्रेम अगर किसी खास कर्म द्वारा व्यक्त किया 
गया हो, तो वह याद रहता और पुष्ठ होता है; मगर अुसके अभावस 
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या अुसे भुला सकनेवाला झगडा कही ओक वार भी हो जाय, 
तो वह स्मृति द्वारा लम्बे अरसे तक टिकता है। 

यह सब देखते हुओ मुझे नहीं छगता कि जितिहासका शिक्षण 
काव्य-नाटक-पुराण-अपन्यास वगेरा साहित्यके शिक्षणसे ज्यादा महत्त्व 
रखता है । जितिहासका अज्ञान ओेकाध प्रसिद्ध नाटक या काव्यके 
अज्ञानसे ज्यादा वडी खामी नहीं है। जिसे मनोरजक साहित्यका ही 
अेक विभाग समझना चाहिये। 

आजका मानव-जीवन भितिहासका ही परिणाम है। हमें वर्तमान 
मानव-जीवनका अच्छी तरहसे निरीक्षण करना चाहिये और जितिहासकी 
कैदमें पडें बगैर अुसकी समस्याओका हल खोजना चाहिये। जैसा भय 
रखनेका कोओ कारण नही है कि जितिहास टूट जायगा या अआुसकी 
परम्परा कायम नही रहेगी । क्योकि अुसके सस्कार तो पहलेसे ही हमारे 
जीवनमे दृढ हो चुके है । अिसलिभे चाहे जितना प्रयत्न कीजिये, अुसकी 
कारण-कार्य श्खला टूट ही नहीं सकती। जो आपाय हम सोचेगें, 
वे हमें भूतकालके किसी सस्कारमे से ही सूझेंगे, यानी विना पढें हुमे 
जमितिहासमें से ही सूझेंगे। पढे हुओं जितिहासका आल जिसमे विध्न- 
रूप होना ही ज्यादा सभव रहता है। 

अगर जितिहास न होता, तो झडेके चक्रकी अशोकके पघर्मे- 
चक्तसे या कृष्णके सुदर्शन चक्रसे तुलना करनेकी जिच्छा न होती, 
और चाद-तारेके झडेको भी महत्त्व न मिलता । मितिहासका ज्लान 
क्षीण होनेके कारण जिस तरह मध्यकालमें हिन्दुस्तानमें आये हुओे 
शक, हण, यवन, वर्बवर, असुर वगरा लोगो तथा आओनके धर्मों और 
आयोके बीच आज कोओ स्वदेंगी परदेशीका भेद नहीं करता या 
हिन्दूकी 'सावरकरी” व्याख्या पढने नहीं बैठता, भुसी तरह आज 
मुसलमान, ओऔसाओ, पारसी वगैराके सम्बन्ध भी हमला होता । 
पोराणिक चतु.सीमाके अनुसार अरबस्तान, तुर्केस्तान, मित्र, वचरमा 
वगैरा सब देश भरतखडके ही देश माने जाते । जस तरह बिति 


१०० शिक्षाका विकास 


हासके अज्ञानकें कारण कुछ लोग मानते है कि सारे पुराण ओेक ही 
कालमें और भेक ही व्यक्ति द्वारा लिखें गये हे, जुसी तरह सारे 
धर्म सनातन घर्मके ही भेद समझे जाते । अितिहास पढ़नेके परिणाम- 
स्वरूप हम दूसरोंसे अलग होना सीखें हैँ, मिलना नहीं। 

जशिक्षणमें जितिहासको गौण स्थान देनेकी जरूरत है। अुसकी 
कीमत भूतकाल सम्बन्धी कल्पनाओ अथवा दल्तकथाओंके वरावर ही 
समझनी चाहिये। 


' जड़मूलसे क्रान्ति ', ३०-१-४८ 


!॥॥ 
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भकाशन शन सम 
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मुद्रक और प्रकाशक 
जीवणजी डाह्याभाओ देसाओ 
नवजीवन मुद्रणालय, अहमदाबाद - १४ 


सर्वाधिकार नवजीवन प्रकाशन सस्थाके अधीन 


पहली आवृत्ति, ३००० 


डेढ़ रुपया मार्च, १९५६ 


निवेदन 


जिस सग्रहकी तेयारीसे लेकर प्रकाशित होने तक जो कुछ भी 
मेहनत करनी पडी है भुसका सारा श्रेय श्री रमणीकलाल मोदीको है। 
में जब गूजरात विद्यापीठमें महामात्र था, तबसे आज तक शिक्षा- 
सम्बन्धी जो भी लेख मेने लिखें हे अुनका सग्रह करके श्री मोदीने 
ओन्हे दो भागोमे वाटा है। अुनमें से ओेक है 'शिक्षामें विवेक । 
जिसे 'तालीमकी वुनियादे ' का अनुग्रंथ कहा जा सकता है। जिसमे अुन्ही 
लेखोका सग्रह किया गया है, जो आज भी पढने और विचार करने 
योग्य मालूम हुओ हें। जो लेख आज अप्रासग्रिक मालूम हो सकते हें 
वे निकाल दिये गये हें । छपनेके पहले मिस सग्नहको में देख गया 
हू। और देखते-देखते कुछ लेखोके मेने शीर्षक बदले है, और कुछमें 
जहा विचारोकी पुनरावृत्ति मालूम हुमी अुतना हिस्सा निकारू दिया 
तथा घटा-बढाकर अन्हें अेकमे मिला दिया है। कही कही भाषा भी 
सुधारी है। जिसके सिवा जिस पुस्तकके लिओ मेने नया कुछ भी 
नही लिखा है। 

दूसरी पुस्तकको 'शिक्षाका विकास नाम दिया है। आुसमें भी 
पुराने लेख ही रहेगे । लेकिन वे बुनियादी शिक्षाके सम्बन्ध हूँ। 
गाधीजीके साथ कोचरब ( अहमदाबाद ) तथा सावरमती आदन्नमममें 
काम करते-करते वर्धा पहुचने तक किस प्रकार धीरे-घीरे वर्घा- 
योजनाके सिद्धान्तोका विकास हुआ, वह जिस पुस्तकमोें देवा जा 
सकता है। जिस सम्बन्धमें विशेष जानकारी अिस पुस्तकके प्रकाशित 
होने पर दूगा। 


वर्धा, १०-१२-१९४१९ किए घ० मदासखवाला 
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आचार्य जेक्सकी ख्याति तो मेने सुनी थी, लेकिन अुनकी कोओभी 
रचना नही पढी थी। शिक्षण अने साहित्य” (शिक्षण और साहित्य ) 
मासिकके ओक अकमे फुरसदनु शास्त्र अने कछा” (फुरसतका शास्त्र 
और कला) नामके जिस पुस्तकके भेक प्रकरणका अनुवाद मेने पढ़ा। 
वह मुझे विचारप्रेरक मालूम हुआ और पसन्द आया। भिससे जिस 
लेखककी दूसरी रचनाये भी प्रकाशित करनेकी मेने सपादक महोदयमे 
प्रार्थना की। अआत्तरमे अन्होंने लिखा कि आचार्य जेक्सकी दो पुस्तकोका 
अनुवाद श्री गोपालदास पटेल तैयार कर रहे हेँ। अनमें से जेक पुस्तक 
है 'सर्वोदियनी जीवनकठ्ा (सर्वोदयकी जीवन-कल्ा ) और दूसरी 
यह पुस्तक। मेरी अस प्रार्थनाके परिणामस्वरूप जिस पुस्तककी भूमिका 
लिखनेका भार भी मेरे ही सिर डाल दिया गया। 

जिस पुस्तकका विषय तो “शिक्षा” है, परतु जिससे अँंसा नहीं 
समझना चाहिये कि यह केवल शिक्षकोंके लिमे वनाओ गओ कोओी 
पाठ्यपुस्तक है। यह जितनी अध्यापकोके लिओ है, भुतनी ही, बल्कि 
अुससे ज्यादा, साधारण मनुपष्योंके लिगे है। क्योंकि आअुनकी रायमें 
४ शिक्षा कोओ अँसी प्रवृत्ति नही है, जिसे पैसे लेकर काम करनेवाले 
घघेदार लोग चलाते है और जिसकी नीरस गुनगुनाहट स्कूल-कॉडेजोकी 

+* “मनुष्यनी सर्वागीण केछवणी ” (मनुप्यकी सर्वागीण शिक्षा) 
नामक गुजराती पुस्तककी प्रस्तावना। 

रे 


है शिक्षा्में विवेक 


दीवारोके बीच चला करती है, ” बल्कि वह तो जैसी “प्रधान 
प्रवृत्ति है जिसे सारे समाजकों अपनाना चाहिये।” “हर नागरिकसे 
जुसका खास सवध है, और वह (शिक्षा) भी कुछ समय तक 
चलनेवाली नही, वल्कि जीवनभर व्याप्त रहनेवाली। असका क्षेत्र 
विद्वव्यापी होगा। वह आदिसे अन्त तक मनुष्यका सर्वागीण निर्माण 
करनेका प्रयत्त करेगी; तथा अआसका ध्येय सपूर्ण ज्ञानको मानव- 
कुगलतामे परिणत करनेका और सामाजिक प्रवृत्तिके प्रत्येक विभागमे 
अत्तमताकी आअपासनामे लगानेका होगा।” (पृ० १३-१४) वर्घा- 
योजनाकी परिभाषामें कह तो हर अद्योगका तीन तरहसे विचार किया 
जा सकता है. शिक्षाके माध्यमके रूपमें, जीविकाके साधनके रूपमें 
और कलाके रूपमे -- अर्थात्‌ आत्म-विकास और आत्म-तृप्तिके साधनके 
रूपमे । अदाहरणके लिओे, कताओ और खेतीको सभी बालकोकी बुनि- 
यादी शिक्षाका माध्यम वनाया जा सकता है; अपने अुदर-निर्वाहके 
लिओझे वालक भले कोओ दूसरा अआुद्योग करनेवाला हो या करता हो; 
और आत्म-विकास तथा आत्म-तृप्तिके लिझे कोओ तीसरी ही प्रवृत्ति 
करे, जेसे, चित्रकारी। अुसी तरह मनुष्य राज या डॉक्टरीका घधा 
निर्वाहके साधनके रूपमे कर सकता है, परतु वह बुनियादी शिक्षाका 
माध्यम बनाया जा सके यान भी बनाया जा सके और अससे आत्म- 
विकास तथा आत्म-तृप्ति हो या न भी हो। आचार्य जैक्सके विचारके 
अनुसार शिक्षा मनुष्यके जन्मसे मृत्युपर्यन्त निरन्तर चलनेवाली भ्रवृत्ति 
है, जो असे आत्म-विकास और आात्म-तृप्तिकि लछिझे करते रहना 
चाहिये, जो अुसकी वुनियादी शिक्षाके और जीविकाके आद्योगमें भी 
व्याप्त है और बुन अुद्योगोंके वाहर भी व्याप्त है। “जिस प्रकारकी 
व्यापक कल्पनामे शिक्षा तो. . (हर मनुष्यका) घघा ही बन जाती 
है। . . . अिस प्रकार जब शिक्षा स्कूल-कॉलेजकी चीज मिटकर 
सामाजिक चीज वन जाती है, तभी वह युद्धके अेवजके रूपमें पेश 
की जा सकती है, तभी वह अऔैसी चीज वन सकती है, जिसके खातिर 


शिक्षाका दर्शन प्‌ 


मरना आुचित माना जायगा और जिसलिशओे जिसके खातिर जीना भी 
योग्य कहा जायगा।” (पृ० १४) 

यह शिक्षा ' कौनसी है ? हम सव शिक्षा, शिक्षा' का शोर 
तो मचाते हें और “हमारे देशके शिक्षामे पिछड़े हुओ ' होनेका रोना 
रोते है । ' अनिवाय शिक्षा ,, प्राथमिक गिक्षा ', 'प्रीढ शिक्षा, 'अुच्च 
शिक्षा , बुनियादी शिक्षा, राष्ट्रीय शिक्षा ', 'सास्क्ृतिक शिक्षा ', 
'घामिक शिक्षा”, ओऔखद्योगिक शिक्षा, व्यापारिक शिक्षा, व्याव- 
हारिक शिक्षा" आदि नामो और भेदोंके जरिये हम शिक्षाका तेजीसे 
प्रचार करनेकी छालसा रखते हे और असके लि प्रयत्न करते हे। फिर 
भी यदि यह कहा जाय कि शिक्षाके ठीक-टीक अर्थके बारेमें तया अमे 
देनेकी पद्धतिके बारेमे अभी हमारे मत भौर दृष्टि स्पष्ट नहीं है, तो 
अनुचित नहीं होगा। यह स्थिति कोओ हमारे ही देणकी नहीं है। 
जो राष्ट्र सम्यताके शिखर पर पहुचे हुओ माने जाते है और जिन्होंने 
शत प्रतिशत निरक्षरता दूर कर दी है, अुनकी भी यही स्थिति है। 

मनुष्य ध्येयो और आशाओंके साथ जन्म लेता है जौर अन्हें 
क्रम-क्रसे सिद्ध करनेके अुपाय और साधन जुटाता है। आन साथनोमे 
' शिक्षा ' को भी अक आवश्यक आअपाय मानकर वह अुसके पीछे पडता 
है। वह शिक्षा अ_ुसे अपनी आशाओको वढाती और अुनका पोपण करती 
हुओ मालूम होती है, तथा आरभमे मबुन्हे सफल करती या करनेका 
मार्ग बतलछाती हुओ मालूम होती है। परतु बादमे यह अनुभव होने 
लगता है कि आशायें तो वढी हे, ध्येय भी कुछ अधिक स्पष्ट या 
विकसित हुओ है, लेकिन आन्हे सिद्ध करनेका कोओ रास्ता दिखाओ 
नही देता। अुसकी अपनी और दूसरोकी आज्ञाओ और ध्येयोके बीच 
कोओ मेल नही बैठता। आुसके घ्येयो बौर आगामोको दूसरे तोउते 
है और दूसरोंके घध्येयो और आपशामोकों वह खुद तोउता है। अपया, 
ओअेकका घ्येय दूसरेकी पीठ पर सवार होहफर ही सिद्ध बिया जा साता 
है। मौर हर मनुृष्यमे जीवनके अतिम समयमे किसी ने मपिसी व्िपरयसे 
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या तो “मनकी मन ही माहि रही ' का भाव पैदा होता है या जीवन 
व्यथं बीतता हुआ मालूम होता है। अुसे जीवनका कोओ अआपयोग 
नहीं मालूम होता। जिसका परिणाम यह होता है कि जगत्‌ असे 
नन्‍्दनवन जैसा नही, बल्कि हिसक पशुओसे भरा हुआ, बार-बार दावा- 
नलसे सुलग आठनेवाला अथवा मारवाडकी मरुभूमि जेसा वीरान 
लगता है। लाखोमे अकाधकों ही जीवनके अन्तमें वह सफल हुआ 
लगता है, और करोडोमे ओकाध मनुष्यको ही यह अनुभव होता है 
कि समग्र जीवन सफलताके साथ अुत्तरोत्तर चढती हुओ सीढियो 
जैसा है। 

जब अैसा होता है तो वह फिरसे विचारमें पडता है और अपनी 
भूलको दृढनेका प्रयत्न करता है। और आखिरमें हमेशा वह जिसी 
निर्णय पर आता है कि भूल “वर्तमान शिक्षा” मे ही है, अर्थात्‌, 
शिक्षाके अभावमें है या गलत शिक्षामे है। फिर वह शिक्षा-पद्धतिको 
वदलनेका प्रयत्न करता है। जिस प्रकार दुनियामें शिक्षाकी अनेक 
पद्धतिया पैदा हुओ है। किन्तु अभी तक जीवनको सफल करनेवाली 
शिक्षाका पता नही लरूग पाया है। 

तब स्वाभाविक ही यह शका आठती है कि पढ-पढकर भी 
मनुष्य तेलीके बैलठकी तरह जहाका तहा क्यो रहता है? जीवनके 
अनेक वर्ष विविध विद्यायें सीखने और प्राप्त करनेमे लगाने पर भी 
परिणाम शून्य क्यो दिखाओ देता है? आपर अआूपरकी तो बहुतसी 
बाते दीखती हे, लेकिन तत्त्वकी बात क्‍यों नहीं दिखाओ देती” 

युगोसे जिस प्रशन पर विचार होता आ रहा है। जिंसी विचारसे 
विविध दर्शन और तत्त्वज्ञान पैदा हुओ हे। असीमें से अनेक प्रकारकी 
राजनीतिक, सामाजिक तथा आर्थिक व्यवस्थाओं पैदा हुओ हे और हो 
रही है। अुसीमे से बार-वार क्रान्तिकारी अुथलू-पुथल और भयकर हर 
आअुत्पन्न हुओ है। प्रत्येकनें कुछ-न-कुछ नया प्रकाश डाला है। भुतर्भ से 
कुछ चीजोका मनुष्य-जातिको छाभ भी मिला है। परतु बहुत वार 
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जिन दर्शनो और तत्त्वज्ञानोका कुछ हिस्सा अच्छी तरह दृढ न हो पानेके 
कारण विस्मृतिके गर्भमे लुप्त हो गया है, अथवा आअनका कुछ अश 
दृढ हो जानेके बाद अधूरा मालूम हुआ है; किन्तु दुढ हो जानेके 
कारण ही वह आसानीसे भुकाया नही जा सका है। मतरूब यह कि या 
तो शिक्षा अघूरी मालूम हुओ है या गलत पद्धतिसे दी गओ मालूम 
हुआ है। जिस प्रकार, यह शोध अभी तक पूरी नही हुओ है; और 
अधिक सभव तो यह है कि जब तक मानव-वश चलता रहेगा, वह 
पूरी नहीं होगी। 
२्‌ 


जीवन क्या है, अुसका प्रयोजन अथवा योग्य ध्येय क्या है, अुस 
ध्येयको सिद्ध करनेका साधन-मार्ग क्या है, जिसकी प्रत्येक नभी और 
स्वतंत्र व्यवस्थाकों “दर्शन! कहा जाता है। आत्मा या जगतके 
नामसे जीवन सबकी शोधका समान विषय है, जिसलिओ सभी दर्शन 
जीवनके --- अथवा अधिकतर सिर्फ मानव जीवनके --- दर्शन हे । लेकिन 
हरभेकका दृष्टिकोण या साधन-मार्ग अछूग-अलग होनेके कारण हर- 
अेकको अपनी विशेषताके अनुसार अरूग-अलंग नाम दिया जाता है। 
अिस प्रकार न्यायादि वैदिक दर्शन, जैन, वीद्ध आदि अवैदिक दर्शन 
तथा अतिपूर्व और पश्चिमके विविध प्राचीन मोर अर्वाचीन दर्शन 
प्रसिद्ध हं। काकासाहव कालेलकरने शिक्षाको भी भेक स्वतत्र दर्शन 
माना है गौर जिस पुस्तकको देखते हुओ आचार्य जैक्सको भी ' शिक्षा- 
दर्शन” का ओेक विवेचक माना जा सकता है। 

जीवन --- अथवा आत्माका स्वरूप ---  अखण्ड ज्ञान है, ' अखण्ड 
योग ' है, अथवा सतत चलनेवाली शिक्षा” है, वर्गरा प्रयोग भेफ 
अर्थ्में ठीक ही हे। जैसे और भी बहुतसे विधान किये जा सबसे 
है। जैसे कि किसीने कहा है, जीवन “ अनुभवकी महान घाद्ग है, 
अथवा 'सतत सगम्राम ' है, 'सतत विकास है, " अज्ञान, अनत्य, अशुभ, 
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मृत्यु, शोक आदिसमे से ज्ञान, सत्य, शुभ, अमरता, आनन्द आदिकी 
ओर ले जानेवाला महान प्रवाह है; अथवा गांधीजीके दाव्दोमें वह 
“सत्यकी अविश्वान्त शोध है, आदि आदि। ये सव विधान सच्चे 
होते हुओ भी अधूरे हे। जैसे किसी मकानके अलग अलग कोनों परसे 
लिये हुओ चित्र सच्चे होते हुओं भी अलग अछूग कोनो परसे दिखने- 
वाले चित्र ही होते हे, अनमे से ओक भी संपूर्ण मकानका चित्र पेश 
नहीं कर सकता, वही बात जिन विधानोकी भी है। और बिसी- 
लिये ओक चित्रको मुख्य मानकर असके आधार पर बतलाया हुआ 
साधन-मार्ग पूर्ण नही हो सकता। असका दोष दूसरे कोनो परसे लिये 
हुओ चित्रों द्वारा ही दूर किया जा सकता है। जिस प्रकार प्रत्येक 
दर्शन दूसरे दर्शनोकी कुछ-कुछ न्यूनताये पूरी करनेवाला और कुछ हृद 
तक जीवनको समझानेवाला होता है। परतु ये सब दर्शन मिलूकर भी 
जीवनका समूचा दर्शत नही करा सकते। क्योकि जीवन आखिर जीवन 
ही है और चित्र यानी दर्शन चित्र और दर्शन ही हें। अुसकी विशालता 
ओऔर सृक्ष्मता दोनो कल्पनातीत है । जैसा कि ओके अमरीकन लेखक अेमरेम 
शामिनफेल्ड (#ग्राक्षा। 8लाथा०८ि०१) कहता है: “आकाशकी और 
देखकर विश्वकी अनन्त महत्ताका खयाल करनेकी शायद आपको 
आदत पड़ गजी होगी। सूर्य पृथ्वीसे करोड़ो मीछ दूर है; तेजकी 
विन्दियो जैसे दिखाओ देनेवाले तारे सभव है पृथ्वीसे अब्जो गुने 
वडे हो, अमुक तारेकी जो किरण आप आज देखते है वह छह 
हजार वर्ष पहले सुलगे हुओ पदार्थले निकली होगी; और आकाश 
हमारी वडीसे वडी दृरबीनकी पहुचसे भी परे है, और आुसमें शायद 
अब्जो तारे (यानी सूर्यमण्डल) घूमते हे। यह सब माननेके लछिओ्रे आप 
तैयार हे। यह आपके बाहरकी सृण्टिकी अनन्त महत्ता है। अब अपवे 
अन्दरकी सृष्टिकी ओर मुडिये। वहा अनन्त सूक्ष्मताका वास है। 
(श०ए 2०१ प्रक्न०आ9)। भुसके आकारके प्रमाणकी कल्पना करनेके 
लिओे ओक चनेकी दालके वरावर जगहकी कल्पता कीजियें। शुसम 
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दो अब्ज यानी सारी दुनियाकी जितनी मनुष्य-सख्या है अुतने मानव 
जैसे प्राणियोका निर्माण कर सकनेवाले ' सर्जक बीज ” (9/0790209 ) 
रह सकते हे। अेक ओक सर्जक वीज सूर्यके जैसे अनेक ग्रहो और 
अपग्रहोका मण्डलाघीश है। अुदाहरणके लिओ, मानव-सर्जकमे अडतालीस 
' अपसर्जेक ( ((70705077०5 ) होते है , और प्रत्येक अुपसर्जकमें सैकटोकी 
तादादमे सूक्ष्म जनको (5७॥6$) की शखला रहती है। अच्छेसे अच्छे 
सृक्ष्म-दशेक यत्रोमे यही तक बतलानेकी शक्ति है। लेकिन वैसा प्रत्येक 
सुक्ष्म जनक” भी अधिक सूक्ष्म जीवोकी माला हो सकता है। अँसे 
ओअक सूक्ष्म जनककी शक्तिका विचार करने पर हमे मालूम होगा कि 
दो जनकोके बीच रहा हुआ कोओी सूक्ष्म भेद दो मनुष्योमें प्रल्लाद 
और हिरण्यकश्यपु जैसा देव-आसुर स्वभावभेद निर्माण कर सकता 
है। विशालताकी तरह जीवनकी सूक्ष्मता भी भुतनी ही कल्पनातीत 
है। तब परिमित मानव अआुसका समग्र दर्शन न कर सके तो असमें 
आश्चर्य कैसा ? 

यदि हम हिन्दुस्तानके किसी पुराने गरावमे देसे तो वहाकी 
बस्ती अकसर बहुत ही अव्यवस्थित ढगसे वसी हुओ दिखाओ देती 
है। मकान चाहे जैसे बधे होते हे, गलिया टेढी-मेढी होती है, हवा, 
प्रकाश, आने-जानेके रास्ते, सीध, ढाल वगैरा किसीका भी किसीने 
विचार किया हो बैसा नही मालूम होता। जिसके मनमें जैसा आया 
वैसा दूसरेकी सुविधा-असुविधाका खयाल किये बिना मकान बाघ दिया 
है। गावोकी यह हारूत देखकर हमारे सुधरे हुओ अिजीनियर लोग 
अब ग्राम-रचनाके नकदे वना रहे हे। छेकिन वे भी हर गावको अक 
स्वयपूर्ण स्वतन वस्ती समझकर ही नकशे बनाते हूँ। असे आस-पासके 
पाच-छहगावोका मिलकर ओक शहर वन जाय तो सभव ८€ हर 
गावके व्यवस्थित रूपसे बसे होने पर भी सारा शहर क्षण्यवस्थित 
रूपमें वसा हुआ सिद्ध हो, वयोकि ग्राम-रचना करते समय दुसरे गायोंक्ि 
साथ मिलनेका तथा शहर-रचनाका खयाऊू हो नहीं फ्िया गया था। 
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यही वात शिक्षा के छ्वारा की गओ मानव-जीवनकी रचनाके 
सम्बन्धमे हुओ है। करोड़ो प्रकारकी सूक्ष्म और लाखो प्रकारकी स्थूछ 
जीवयोनियोका मिलूकर ससारमे जीवन प्रकट हुआ दिखाओ देता है। 
अून सबकी हम पूरी कल्पना भी नहीं कर सकते तो परिचय तो सवसे 
हो ही कैसे सकता है? जितनी योनियोसे हमारा परिचय है, अुनके 
भी परस्पर सम्वन्ध हम नहीं समझते। यदि कही समझते है तो वह 
अवूरा या विरोधात्मक सम्बन्ध होता है; मेलका सम्बन्ध हम नहीं जानते | 
असी अनेक योनियोमे ओेक मानवन्योनि है। अुसके समग्र जीवनकी भी 
हमें पूरी कल्पना नहीं है। बहुत हुआ तो हमें अुसके अलूग-अलछग 
व्यक्तियोका या छोटे-छोटे समूहोके जीवनके कुछ बश्ञोका ज्ञान है। 
जीवन-रचनाके नकशे वनानेंके लिओ हमारे कुगलसे कुशल जिंजीनियरके 
पास भी अजितनी ही ज्ञान-सामग्री है। 

असे सीमित नये दर्शनकार भी कओ वर्षोमे दुनियाके किसी ओेक 
कोनेमे ही पैदा होते है, और आअुनका प्रभाव भी ओक सीमित क्षेत्रमे या 
सीमित समय तक ही रहता है। जिसलिओ व्यवस्थित जीवन-रचनाके 
छुटपुट प्रयत्न होते हुओ भी कुछ मिलाकर मानव-जीवन अभी भारतके 
अव्यवस्थित गावो जैसा ही वेडौल, गन्दा और असुविधाओसे भरा हुआ 
है। कवियोने सुन्दर और आह्लादक गावोकी कल्पना जरूर की है, 
लेकिन प्रत्यक्ष अनुभवमें वह गावोंके भीतर नहीं मिलती। वहा तो 
घूल, घूरे, दुर्गन्ध और गिचपिच टेढी-मेढी झोपड़ियोके समूह ही दिखाओी 
देते हे । सुन्दरता और प्रसन्नता गावके बाहर है। अुसी प्रकार हम भी 
जीवनकी सुन्दरता और प्रसन्नताका दर्शन जीवनके बाहर, कल्पनाके 
क्षेत्रमे, परलोकमें, कर रहे हे। जीवनके भीतर, जिस छोकमें, तो 
दुख और जोकका समुद्र ही माना गया है, वर्णन किया गया है और 
अनुभव किया गया है। 

वहुतेरे दर्शनोका तो यह निश्चित मत है कि जीवन ढु खड़प ही 
है। मिसलिओ सुखकी तुष्णा मिथ्या प्रयत्व ही है; ज्यादासे ज्यादा 
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दुखका नाथ ही किया जा सकता है, और अैसा विरले 
व्यक्ति ही कर सकते हे, और वह भी प्रत्यक्ष रूपमे स्थूछ दु खोकों 
मिटा कर नही, वल्कि चित्तको अनकी अवगणना करनेकी शिक्षा 
देकर ही किया जा सकता है। भुनके मतानुसार नित्य-सुखका वस्तुत 
अभाव होनेके कारण अुसे घ्येय नहीं बनाया जा सकता। दूसरे कुछ दर्शन 
नित्य-सुखके अभावकों नहीं मानते। वे अुसकी प्राप्तिको जीवनका व्येय 
अवश्य मानते हे, किन्तु वे भी अुसका दर्शन जिस भौतिक छोफमें 
नही, बल्कि अपने आध्यात्मिक जीवनमें और परलोकमे करते हे। 
अुनकी रायमें भी यह भौतिक लोक तो दु खरूप ही है। 

जो बात अवतारी पुरुषो, वुद्धो, तीर्थकरों, पैगम्बरो और अनेक 
ज्ञानी सद्गुरुओने वजा बजा कर कही है, असमे श्रद्धा न रसने या 
शका करनेकी साधारण मनुष्यमे ताकत ही कहा है”? भौर जब यह 
बात मूढ जीव भी जानता है कि ससारमे दु खका अनुभव होता ही 
है, तव फिर शका करनेका प्रयोजन भी कहा रह जाता है? 

परन्तु जिस वातमे श्रद्धा रखते हुओ, बोलते हमे और अनुभव 
करते हुओ भी, जीवमानके मनमें सुख प्राप्त करने और जनतृमे 
सुख पंदा करनेकी आशा अटल स्थान बनाये रहती है। कभी-कभी 
जैसे मनुष्य अवश्य मिल जाते हैँ, जिनका मानो दु सका अनुभव 
करनेके लिगे ही जन्म हुआ हो। परन्तु असा कोओ मनुष्य 
नही मिलता जो अपने-आपको केवल दुख झेलनेके योग्य ही मानता 
हो। प्रत्येकको यही लगता हे कि वह है तो सुखका पान, केबल कुछ 
अभागी घटनाओके कारण जाने-अनजाने दु खका पात्र बन गया है। 
परन्तु असे मनमें तो यह आशा रहती है कि कभी ये दु पक्के टिन 
बीत जायगे और सुख मिलेगा, और जब भी सुखप्राप्तिफका कोभी अुपाय 
अुसे दिखाओ देता है, वह अुसे आजमानेके लिओ तैयार ही जाता हूं। 

आत्माके स्वरूपकी व्यास्या करनेमें मसिल-भित्र वर्णनों छोर 
घमोमे चाहे जितना फर्क हो, फिर भी जात्मा-जनात्मा-रििक्र सयश 
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जीव-शरीर-भेद तो सभीमें किया जाता है और अुस पर जोर भी 
दिया जाता है। अमुक शक्तिया, भावनाओं, सस्कार, विषय आध्या- 
त्मिक क्षेत्रके है और अमुक भौतिक क्षेत्रके, अमुक चीजें परलोककी 
हैं और अमुक चीजे जिस छोककी -- जिस प्रकारका भेद करनेकी, 
असके अनुसार जीवनके आदर्शों और कर्मोका विचार करनेकी और 
अनके अभिमानका पोषण करनेकी रूढि सब जगह है, और वह जिस 
रूपमे स्वीकार की गओ है मानो कोओ स्वयसिद्ध सत्य हो। फिर 
भी, यह बात विचारने और समझने जैसी है। 


यह बात तो हम सब समझ सकते हैं कि समुद्र और तरणगोंके 
बीच भेद है। तरगको समुद्र नहीं कहा जा सकता, परन्तु तरंग 
समुद्रकी है यह समझना कठिन नहीं। फिर भी समुद्रसे अलग तरंगके 
दर्शन नहीं किये जा सकते, अुसकी कल्पना भी नहीं हो सकती। 
तरगके बिना समुद्रकी कल्पना तो की जा सकती है, किन्तु आअुसका 
दर्शन नही हो सकता। आप तरगोकी ओक, दो, तीन अैसी गिनती भले 
कर ले, परन्तु किसी तरगको समुद्रसे अलग करके ओआुठा नहीं सकते। 
तरंगोको पार करनेमें समुद्र छाघा ही जाता है, किन्तु यदि तरंगोको 
पार किये बिना आप केवल समुद्रकों पार करना चाहे तो वह नही 
हो सकता। जिसके विपरीत यदि आप समुद्र पार करनेका लक्ष्य न 
रखकर केवल तरगो पर ही झूले तो आप अचे-तीचे या आगे-पीछे हिंल 
सकते हे, लेकिन आगे नहीं बढ सकते। जिस प्रकार समुद्र और 
तरंगका अन्वय-व्यतिरेक है। 


आत्मा और देहके बीच समुद्र-तरग जैसा सम्बन्ध है। देहोकी -7 
अथवा भौतिक -- शिक्षामे अक तरहसे आध्यात्मिक शिक्षा भी हो हीं 
जाती है। परन्तु देहोकी अवगणना करके यदि आप केवल आध्यात्मिक 
प्रगति करता चाहे तो वह नहीं हो सकती। जिसके विपरीत आप 
अध्यात्मकी ओर लक्ष्य न रखकर सिर्फ दैहिक--भौतिक --अगति 
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करना चाहे, तो आप जूचे-नीचे या आगे-पीछे तो हिल सकते हें, परन्तु 
प्रगति नहीं कर सकते। 

जिस प्रकार आत्तमा-अनात्मा-विवेकमे केवल दोके वीचकी 
विलक्षणता ही समझने जैसी चीज नही, वल्कि दोनोके बीचफा गाढ़ 
अन्वय भी ध्यानमें रखना आवश्यक है। 

लेकिन दोनोका सयारू रखनेवाले भी दोनोंके परस्पर ओत- 
प्रोत सम्बन्चका खयाल रखना भूल जाते हें। आध्यात्मिक जीवनका 
क्षेत्र अलग है और भौतिक जीवनका अलग है, ओकका विचार करते 
समय दूसरेको भूल जानेमे वे कोओ दोष नहीं देखते; अलदे, भेकम्म 
दूसरेको मिला देनेवाके दोपपात्र मानें जाते हे। गाघीजी पर लगाया 
जानेवाला यह आक्षेप तो जग-जाहिर है कि अन्होने सत्य, अह्विता 
आदि आध्यात्मिक जीवनके युणोको भौतिक क्षेत्रमें दाखिल करके बडी 
अव्यवस्था पैदा कर दी हे । जुसी प्रकार असे लछोगोको भीतिक 
विद्याका खोजोका अनुसरण करके अब्यात्म-ज्ञानके क्षेत्रसे आनेबाले 
विषयोका संशोधन करनेमें भी अुतनी ही अरुचि रहती है। विज्ञानकी 
प्रयोगशालामें व्याख्यान देनेवाला शास्त्री और मदिरमें प्रवचन करनेवाला 
शास्त्री --- दोनो अंक ही व्यक्ति हो तो भी अुसका व्यवहार दो 
अलूग-अलग व्यक्तियोकी तरह रहता है। यह भी घरीर औौर आत्माके 
बीचका अच्वय ने समझनेका परिणाम है । जैसा कि आचार्य जँक्‍्सने 
कहा है 

४ मनुष्यकी सर्वागीण शिक्षा साधनी हो, तो सदसे पहले हमें 
मूतकालसे चले आ रहे ओेक हानिकारक भ्षमको दूर करना होगा। 
वह भ्रम जिस मान्यतामे है कि मनुष्य गरीर और मन जिन दो 
अलूग-अलूग तथा जैनेन्तसे जुड़ें हुओ अगोका बना हआ है। जिन दोमें से 
बादमें मनरूपी अशको ही देवी मानकर अुसका शिक्षा क्षेत्रमें समारेश 
किया जाता है। परन्तु शरीरफ़ों अहौफिह पाथिव उस्तु मानछर 
शरीर-विज्ञानियों था डॉस्टर-पैशोरे लिजे घोद दिएा जाता है। छिस 


हक: रे 
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अ्रमको हमें छोडना होगा और विकासकी हर सीढी पर शरीर और 
मनको ओक अभेद्य जिकाओ मानकर अनके समान तीत्र सहशिक्षणकी 
योजना गढनी होगी।” (पृष्ठ १८-१९) 


जीवनको अलग-अलग हिस्सोमे बाट देनेंकी आदत भौतिक 
शिक्षाके विभिन्न विषयोमें भी फैली हुओ है। आचार्य जैक्स द्वारा अपनी 
शिक्षाका दिया हुआ नीचेका वर्णन आजकी शिक्षा-पद्धति पर भी भली- 
भाति छागू होता है. 


“/ हमारे शिक्षा-शास्त्रियोको मनुष्यके टुकड़े करके ही अपना काम 
करनेकी आदत पडी हुओ है और जिसलिओ अनकी सारी प्रक्रिया 
टुकडोमे ही होती है। सबसे पहले तो शिक्षाको अलग अरूग “विषयों ' 
में बाठ दिया जाता है, परतु अुनके पीछे जैसा कोओ व्यापक हेतु नही 
होता जो अुन सबका ओकीकरण कर सके। . . . शिक्षकोका ओक वर्ग 
शालाके कमरेमें हमारे मनको तालीम देता; और दूसरा वर्ग, जो 
विलकुल असस्कारी था, अखाडे या खेल-कूदके मैदानमें हमारे शरीरोको 
तालीम देता था। ओेक तीसरा सद्गृहस्थ, जो धर्मशिक्षक कहलाता था, 
हमारे चरित्रका निर्माण करता था । . . - परतु जिन तीनोमे भेक- 
लक्ष्यता विलकुल न थी। मानसिक विभाग, शारीरिक विभाग, चरित्र- 
विभाग या आध्यात्मिक विभाग --- जिन तीनोके बीच जरा भी सह- 
योग न था । शालाके वर्ग, खेल-कृदके मैदान और धर्मंपीठ -- तीनो 
ओेक-दूसरेकी सहायता करनेके बदले भ्ेक-दूसरेके काममे अडचन डालते 
थे। जिन सारी बिखरी हुओ प्रक्रियाओमे शुरूसे आखिर तक भेक ही,सत्य 
पर दुर्लक्ष्य किया जाता था और वह ,यह कि वास्तविक मनुष्य . - « 
मन, शरीर, चरित्र और जीवात्मा--ज्िन सबके मेलसे बना हुआ 
है। . - हम कवक्षामें, मैदानमें या चर्चमें जो कुछ भी अलग अलग 
पढते थे, अुसे यथासभव जोड़ने, अुसका ओकीकरण करनेका काम हमें 
पर ही छोडा गया था। . . . ” (पृष्ठ २५-२६) | 
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अूपर “ मनको शिक्षा देनेवाले ' जिन शिक्षकोंके वर्गंका जिक्र किया 
गया है, अुनके विषयो” में भी समन्वय स्थापित कर देनेकी आजा 
नहीं की जा सकती | हम गणितके केवल तीन ही विभाग --- भकगणित, 
बीजगणित और भूमिति --- लें, तो अकगणितका जो प्रकरण वर्गमें आज 
पढाया जाता है अुससे सबंध रखनेवाला वीजगणितका प्रकरण छह 
महीने या साल भर वाद भी पढाया जा सकता है, और भूमितिका 
तो जब असकी बारी आये तब। अआुसी प्रकार अितिहास तथा भूगोलका, 
विज्ञान तथा चित्रकारी आदिंका है। 

/ शरीर-विज्ञान, मनोविज्ञान आदि भिन्न-भिन्न शास्त्रोमें से क्रिकट्ठे 
किये हुओ टुकडोको ओक-दूसरेके साथ जोडकर या चिपटाकर प्राप्त 
की हुओ मनुष्य-विषयक कल्पनाके आधार पर शिक्षाकी योजना बनाये 
तो अुससे भारी गडबडी ही पैदा होगी। आज हममे से कुछ वस्तुत 
असा ही करते हैं । हमे तो मनृष्य-जीवनसे सवध रखनेवाले सभी 
शास्त्रोका समन्वय चाहिये, और वही वस्तु हमे अभी तक मिली नहीं 
है।” (पृ०३१) 

जिस कमीको पूरा करनेका प्रयत्न ही जिस पुस्तकका मुग्य 
अुददेश्य है, और आचार्य जेक्सने जिस सुन्दर ढगसे यह प्रयत्न किया 
है, वह 'शिक्षाश्ास्त्री' और साधारण पाठक” दोनोंके लिझे समान 
रूपसे बोधप्रद और विचारप्रेरः वन सकता है। आचार्य जैक्सने 
अिसे मनृष्यकी सर्वागीण शिक्षा” कहा है। आुनके कुछ प्रतिपादन 
क्षिस प्रकार हें 

१ ज्ञानमात्र आज्ञार्थक है। अँसा है, बसा नहीं है' 
यह जानकारी न तो ज्ञान है और न शिक्षा, बल्कि ज्ञान तो 

“असा करो, वैसा करो” की आज्ञा देगा और शिक्षा अुसकी 

आदत डालेगी। 

२. “मनुप्यकी सर्वागीण शिक्षा सिद्ध करनी हो तो 
मनुष्य शरीर और मन दो अलग अलग बौर जैनेन्तसे 


८ 
८ | | 
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हुओ अशोका बना हुआ है, जिस मान्यताके भ्रमको. . . छोड़- 
कर . . - विकासकी हर सीढी पर शरीर और मनको अओेक 
अभेद्य अिकाओ मानकर अनके समान तीत्र सहशिक्षणकी योजना 
गढनी ” चाहिये। (पृु० १८-१९) 

३. विक्षा व्यक्तिके जीवनके ओक छोटेसे भागका कार्यक्रम 
नही है। वह तो जन्‍्मसे मृत्युपर्यन्‍्त चलनेवाली जेक अखण्ड 
साधना है। असे मनुष्यके हर काममे --- मेहनत करते समय तथा 
फुरसतमें, सुखके तथा दु खके प्रसगोमें --- सिद्ध करना है और अुसके 
जरिये जीवनकी सफलता प्राप्त करना है। अुसमे देह या मन, 
धर्म-अर्थ-काम या मोक्ष ' किसीकी भी अवगणना नहीं की जा 
सकती और न अओकको दूसरेसे अलूग करके असके वारेमें विचार 
किया जा सकता है। असमे व्यवस्था, सुघड़ता और सुन्दरता 
भी होनी ही चाहिये। वह शिक्षा न तो श्रमकी विरोधिनी 
होगी और न फुरसतके समयका दुरुपयोग करेगी। वह जीवनमें 
असा ध्येय सिद्ध करनेवाली होनी चाहिये, “जिसके लिओे 
मनुप्यको मरनेंके लिझे भी तैयार रहना चाहिये और जीनेके 
लिओ्रे भी तैयार रहना चाहिये। ” 
यह तो अनके प्रतिपादनोका कुछ ही हिस्सा मेने यहां पेश 


किया है। सारी पुस्तक अप्नचलित स्वतत्र विधानोंसे भरी पडी है और 
विचारको ओेक नओी ही दिल्ला प्रदान करती है। फिर भी यह तो 
नही कहा जा सकता कि अिस पुस्तकमे शिक्षा या जीवनका स्पष्ट 
और अन्तिम दर्शन मिल जाता है। क्योकि जीवन जितना सर्वव्यापी 
है कि अुसका समूचा दर्शन सभव ही नहीं है। ओेक कोनेसे आसके 
छोटेसे हिस्सेका ही हमें आकलरून होता है। अुदाहरणके लिमे, हमारे 
सभी दर्शन आज भी मनुष्यको विश्वसे तथा समूचे मानव-जीवनसे भी 
अलग किया जा सकनेवाल ओेक स्वतत्र व्यक्ति मानकर ही आुसका 
निरूपण करते हे। मोक्ष और भोग, गुद्धार और वन्धन, अुत्नति-विकास- 
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प्रगति या अवनत्ति, हास और निष्फलता --- अिन सबमे हम व्यक्तिको 
ही जिकाओ मानकर विचार और आचरण करते हैँ। प्रत्यगात्मा तथा 
ब्रह्मके वस्तुत अभेदका प्रतिपादन अवश्य हुआ है, परतु फिर भी हम 
किसी न किसी रूपमें प्रत्यगात्माके ब्रह्मसे भिन्न अस्तित्व, विकास, वन, 
मोक्ष आदिको भूल नहीं सकते। नतीजा यह है कि जैसे णिक्षाके 
संबधमे विचारे जानेवाले भिन्न-भिन्न विषयोंके वीच हम समन्वय नहीं 
साध सकते, वैसे ही व्यक्तियो और समाज, समाजों और समग्न 
मानव-जीवन तथा मानव-जीवन और विश्वजीवनके बीच हम समन्वय 
नहीं साध सकते। पहले समन्वयके अभावमे हर मनुप्यके मनमें ही 
रात-दिन झगडा चला करता है; दूसरे समन्वयके अभावमें बाह्य 
ससारमें भी झगडा चला ही करता है। यह समन्वय कर देनेवाला 
दर्शनशास्त्र तो जब बनेगा तब बनेगा । लेकिन असी पुस्तकोकों भुस 
खोजकी ओर बढानेवाली सीढियोके रूपमें माना जा सवता है। यो 
कहकर में जिस पुस्तककी कीमत घटा नहीं रहा हू, वल्कि ग्रही 
बतलाना चाहता हू कि सत्यकी खोज कितनी गहन है। 


“शिक्षण अने साहित्य, अगस्त १९४२ 


शि वि-२ 


र्‌ 
अच्च शिक्षा 


गूजरात वर्नाक्युठर सोसायटी या विद्यासभाने ओेक शताब्दी पूरी 
की, यह गूजरातके लिझे गौरवकी बात है। जिस प्रकारकी पुरानीसे 
पुरानी ससथा गृजरातमे शायद यह पहली ही है। में व्यक्तिगत रूपमें 
विद्यासभाके गाढ सपकंमें आया हू, यह तो नहीं कहा जा सकता। 
परतु गुजरातके जिन महान विद्वानोने जिसकी नीव डाली और जिसका 
सिंचन करके बडी लगन और अुद्यमके साथ जिसे परिपुष्ठ किया, आअुनकी 
दूर तक फंली हुओ जीवन-सुगन्धने, अनके प्रेरणादायक साहित्यनें और 
आनकी निष्ठापूर्ण साहित्य-सेवानें मुझ पर अनेक शुभ सस्कार डाले 
है, मेरा साहित्य-रस बढाया है, और जिस जमानेमे मातृभाषाका ज्ञात 
हाओस्कूलो और कॉलेजोमे मिल ही नहीं सकता था, जिसे रस होता 
आसे खानगी अध्ययन और अभ्याससे ही वह ज्ञान बढाना पडता था, 
आस जमानेंमे मूल गुजरातके बाहर जीवन बितानेवाले मुझको गुजराती 
पढनेका शौक लगानेमें तथा शुद्ध गुजराती लिखनेका आग्रह रखनेवाला 
करनेमे जिस सभामें शरीक हुओ अनेक विद्ानोनें बहुत ही बडा 
योग दिया है। कवीश्वर दलूपतराम डाह्याभाआओ, या श्री महिपतराम 
नीलकण्ठ, श्री नवलराम पडित, श्री रमणभाओ, या श्री विद्याबहनके भी 
व्यक्तिगत सपरकंमे आनेका मुझे सौभाग्य मिला है, यह नहीं कहा जा 
सकता। श्री रमणभाओको मेने देखा है, सुना है, जेकाध बार अुनकी 
दृष्टिमे भी आया हू। श्री विद्यावहहनको तो मेने देखा भर है। परतु 
जिन सब विद्वानोके साहित्य द्वारा मुझे गुजरात और अर्वाचीन गुजराती 
भाषाका ज्ञान मिला है, और ओक गुजरातीके रूपमें मेरा निर्माण हुआ 
है। गुजरात वर्नाक्युछर सोसायटीने जो साहित्य प्रकाशित किया है, और 
आसे प्रकाशित करनेके लिमरे जो सुव्यवस्था कर रखी है तथा असे 
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सौ वर्ष तक सतत चलाये रखा है, वह व्यवहारकुणल और चतुर माने 
जानेवाले गुजरातके लिझे भी साधारण वात नही है। राजनीतिक भौर 
धार्मिक नेताओकी अपेक्षा साहित्यके अग्रगण्य लोगोमें स्पर्धादी भावना 
और सस्था तोडनेवाला स्वभाव कम नहीं होता। गुजरात विद्यासभाकों 
जिस स्वभावसे परेशान होना पडा है या नही, यह में नहीं जानता। 
परंतु असे अपनी शताब्दी मनानेंका सौभाग्य मिला है जिससे मितना 
तो साफ जाहिर होता है कि विघ्नोको पार करके जीवनका घारण 
और पोपण करनेकी जिसमें बहुत बडी जक्ति है। जिसका श्रेय जिसके 
मूल स्थापको और दाताओके शुद्ध सकलप, शुद्ध चरित्र और शुद्ध 
जीवनको ही देना होगा। कवि दलूपतरामसे लेकर श्री विद्यावह्न तक 
लोगोकी स्थिर धर्मभावना और नीरोग दीर्घायुके नाथ साथ जीवनको 
रसपूर्ण रखनेवाली आअुनकी सरलता, गभीरता तथा थुद्ध विनोदी वृत्तिने 
वर्नाक्युलर सोसायटीको जैसा यद्ष प्रदान करनेमें अवश्य ही बढा हिस्सा 
लिया होगा। 

अिसके लिओे में गुजरात वर्नाक्युछर सोसायटीको आदरके साथ 
बधाओ देता हू, और आशा करता हू कि भावी पीढी गुजरातफी 
जिस सुन्दर सस्थाकों अखण्ड, जुद्ध मार्ग पर प्रगतिशीरू गौर प्राणतरान 
बनाये रखेगी तथा जिसकी कीरतिको बढायेगी। जिस रास्थाके प्रति 
मेरे मनमें जो आदर है, आुसे व्यक्त करनेके लिओे मुझे जो यह मीवा 
दिया गया असके लिओे में श्री विद्यावहहनका थन्त करणसे जाभार 
मानता हूृ। 

जिस प्रसंग पर जेंक भाषण छिख भेजनेके ल्िओ स्री विद्यावहनने 
मुझसे कहा था। ओनकी जिस जिच्झाको बआाज्ञास्प न सानना मेरे 
लिओ कठिन हो गया। लेकिन मुझे क्या कहना चाहिये यह में निश्चित 
ने कर सका | अभी मेरे विचारोझा मुख्य बिधय गहरी है कि 
/ हरिजन  पन्ोमे वया कहा था लिया जाय। जिसल्िओं पत्र जन्‍्यवे गयी 
बोलने-लिसनेका प्रसग आता है, तो मे परेणान हो जाता [7 । मेने 


२० शिक्षार्मं विधेक 


श्री विद्यावहनसे ही विनती की कि वे अपनी आज्नाको पूर्ण बना कर 
विषय भी सुझावे। अन्‍्होने दो विषय सुझाये : युनिवर्सिटीकी रचना 
या यूनिवर्सिटी शिक्षाका माध्यम। मेने अुस आज्ञाको सिर-माथे पर 
लेकर जिन दोनो विषयोको जिकट्ठा करके “अच्च शिक्षा” के वारेमे 
कहनेका विचार किया है। 


सभव है में यहा जो कुछ भी कहुंगा, अुसका बहुत-कुछ भाग 
पहले कही और कभी कह चुका होअ। असमें नया शायद ही कुछ 
हो। यहा पर असे सिर्फ कुछ व्यवस्थित करके ही रख दूगा। 


मुझे शुरूमें ही कह देना चाहिये कि अच्च शिक्षाके वारेमें आज 
जिस दिशामे प्रवाह वह रहा है, अससे भिन्न दिशामें मेरे विचार 
बहते हे। अिस जताब्दीके आरभमे श्री गोपालकृष्ण गोखलेने जब बडी 
धारासभामें अनिवार्य प्राथमिक शिक्षाका बिल पेश किया, तब में मैट्रिक 
या कॉलेजमे था। अूस समय प्राथमिक शिक्षाके सबधमें तत्कालीन 
विचारको और लेखकोका कुछ साहित्य मेरे पढनेमें आया था। और 
तवसे आच्च शिक्षाकी अपेक्षा प्राथमिक शिक्षामे मेरी दिलचस्पी वढती 
गओऔी। मेरी यह श्रद्धा या विचारधारा लगभग १९०७ से ही बन 
चुकी थी कि हिन्दुस्तानकी सुलझाने योग्य समस्या और अच्छी तरह 
विकसित करने योग्य प्रवृत्ति अुच्च शिक्षा नही, बल्कि प्राथमिक शिक्षा 
है । चालीस वर्ष वाद भी मेरी जिस श्रद्धा और विचारधारामें तत्त्वत 
कोओ फर्क नही पडा हैं | हा, अुसके विशिष्ट स्वरूपसे सबंध रखनेवाले 
विचारोमें वहुत-कुछ फेरफार हुआ है। 


गुजरात जानता है कि अुस समय में स्वामिनारायण सम्रदायका 
पक्का अनुयायी था। जिस सप्रदायकी विपुल साधन-सपत्तिसे में परिं- 
चित था। मेरी यह महत्त्ताकाक्षा थी कि जिस सप्रदायकी ओरसे भेक 
विद्याल शिक्षण-सस्था स्थापित की जाय और मेरी कल्पनाके अनुसार 
प्राथमिक शिक्षासे छेकर क्रश अूची चढनेवाली शिक्षाकी प्रवृत्ति 
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सव जगह शुरू की जाय; और जैसा हो तो में अपना जीवच जैसी 
सस्थाकों समर्पित कर द्‌। 

स्वामिनारायण सप्रदायके प्रति मेरे मनमे जो निष्ठा थी, अुसमे 
मेरे अपने श्रेयकी जिच्छाके अलावा जिस आकाक्षाका भी भाग होगा। 
गृजराती भापा तथा कुछ अञमे सस्कृत भाषाका रस पैदा होनेमे तथा 
कॉलेजके विषयोमे विज्ञान तथा अर्थ्गास्त्रकी पसदगीमे भी यह कारण- 
भूत होगी। लेकिन अुस वक्‍त तो मुझे परिस्थितिया वकालतके धर्वेकी 
ओर खीच कर ले गयी और यह जिच्छा तब तक मनमे ही मनोरथ 
निर्माण करती रही जब तक ग्राधीजीकी राष्ट्रीय गृजराती बात्यके 
वारेमे मेने सुन नहीं लिया। 

मनमे विचार थे, अनुभव विलकुल नहीं था, किसीको कभी खानगी 
रूपसे भी नहीं पढाया था, जिसलिओं मार्गदर्गककी जरूरत तो थी ही । 
मिसलिगे जव मुझे जेक ओोर सार्वजनिक जीवनमे शरीक होनेके थिग्रे 
पारिवारिक अनुकूछता मिली गौर दूसरी ओर गावीजीने मुझे राष्ट्रीय 
गूजराती शालामें शामिल होनेके लिझे कहा, तो भुस सबधमे निर्णय 
करनेमें मुझे बहुत समय न लगा। 

गाधीजीका भी सारा जोर प्राथमिक शिक्षा पर ही था, और 
जिस सवधमें मेने जो अस्पष्ट विचार गढ़ रखे थे, अुनकी गाधीलीके 
पास सशोधित और स्पष्ट योजना थी। आुसमे स्वामितारायण संप्रदाय 
तो नही था, किन्तु अुसके अलावा मेत्रे जो वुछ भी सोच रूप था 
अुससे बहुत ज्यादा और मुझे पसन्द आये भैसा सब कुछ सा। 

अुस शालाका काम करते-करते गूजरात विद्यापीठडा जन्म हुक । 
आअसका क्षेत्र केवल अच्च शिक्षाकी मर्यादामे ही नहीं था। अुनमे प्रायगिक 
विक्षासे लेकर भरुच्च शिक्षा तकके संपूर्ण शिक्षण-क्षेतह्ता राथाए राग 
गया था। सयोगवर अुसका जन्म असहयोगके राजनीतिक आनदीा नं 
अगके रपमें हुता। अनरिश्मि प्रायमिक, साध्यमिक्त ओर झुना सोया 
क्षेत्रो और तीनो प्रकारकी नम्पायें बुसयें: हावमें घुसने ही ८ गे । 
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लेकित राजनीतिक परिस्थितियोंने अिसमे जो भाग लिया, अुसके परिणाम- 
स्वरूप अुसके सचालनमे महाविद्यालय और विनय-मदिरका महत्त्व 
प्राथमिक शाल्ाओकी अपेक्षा बढ गया। यह अनिवार्य था; किन्तु 
अससे विद्यापीठकी प्रवृत्तिमें मेरी दिलचस्पी घट गओ_, और दिल- 
चस्पीके बिना महामात्रका काम करनेसे में दूसरे कार्यकर्ताओंके मार्गमें 
बाधक भी बन गया। गुजरातकी सेवा करनेकी जिच्छासे आया हुआ 
परदेशी-जैसा में गुजरातके मार्गसे बाधाओं अत्पन्न करनेवारा बनू, यह 
बात मुझे अखरी, और मे अन्तर्मूख बन गया। व्यक्तिगत रूपसें आस 
समय मेरे जीवनका रस भी अधिकाधिक आध्यात्मिक चिन्ततनकी ओर 
बढता जा रहा था, जिसलिओ कुछ ही महीनोमें में गाधीजीकी 
जिजाजत लेकर विद्यापीठसे अंग हो गया और डेढ-दो साल निवृत्त 
रहा। वादमें सरदार पटेलकी जिच्छाको मान कर मुझे फिरसे महामात्रका 
पद स्वीकार अवश्य करना पडा, और दो-तीन वर्ष मेने अुस पद पर 
काम भी किया, लेकिन अुस वक्‍त में बहुत-कुछ बदला हुआ मनुष्य 
था और वातावरण तथा परिस्थितिया भी वदली हुओ थी। आस समय 
शिक्षा-सवधी मेरे विचार विशेष परिपक्व हो गये थे, किन्तु मेरे द्ुरा- 
ग्रह जैसे मालम होनेवाले आग्रह मिट गये थे, और में जो झगडा 
करनेवाला और हठीला माना जाता था, जैसा बन गया कि 
अपने साथियोकों पसन्‍्द्र आ सकू। 

प्रतु दिनदिन राजनीतिक वातावरण बदलता जा रहा था, 
असहयोगका जोश ठडा पडता जा रहा था, और अुच्च शिक्षा तथा 
विनय-मदिरोंके लिझे खूब श्रम और घन खर्च करने पर भी ये 
सस्थाओं बन्द होती या अलग होती जा रही थी। मिसे रोक सकता 
किसी तरह सभव नही था। आलटे, राजनीतिक दृष्टिसे आये हुओ आचार्य 
और अध्यापक राजनीतिक आन्दोलनका रूप बदलते ही खुद आसमें वह 
गये, और विद्यापीठ क्षीण-प्राय हो गया। बबओ युनिवर्सीती और 
हाजीस्कूलोके प्रतिस्पधियोके रूपमे पैदा हुओ महाविद्यालय और विनय- 
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मंदिर बन्द हो गये और अतने ही क्षेत्रको राष्ट्रीय शिक्षण माननें- 
वाला राष्ट्रीय शिक्षणका काम वन्द हो गया। 

मेरा पहलेसे ही यह मत था कि बम्बओ युनिवर्सिटी या हाओ- 
स्कूलोकी प्रतिस्पर्धामें गैर-सरकारी सस्थाये चल्मना राष्ट्रीय भिक्षाका 
सच्चा कार्य या क्षेत्र नही है। मेरी कल्पनाके गूजरात विद्यापीठफे 
लिओे कुछ करने जैसा हो तो वह नये ढगसे सार्वत्रिक प्राथमिक 
शिक्षणके क्षेत्रमें ही था और है। 

फिर भी, गूजरात विद्यापीठने जितने समय तक विनय-मदिर और 
महाविद्यालयके क्षेत्रमे काम किया, अुतने समयमे अुसने शिक्षाके अुस 
क्षेत्रमें भी शिक्षाकी दृष्टिसे बहुत ही अच्छा योग दिया और बुछ 
सिद्धान्तोको सर्वमान्य करवानेमे वह सफल हुआ। अदाहरणके लिखें . 

१. चाहे जैसी आुच्च शिक्षा गुजरातीके हारा देनेमें फोमी 
बडी कठिनाओ नहीं हैं, यह जिसने जितने विषयोमें निष्ठायूर्व॑फ 
प्रयत्न किया आतनोमें सिद्ध कर दिखाया। बेशक, सब बिपयोमें वह 
वेसा न कर सका, क्योकि कुछ विपयोंके अब्यापक ही गुजराती 
नहीं थे। अत आुनके लिये यह असभव था। छेकिन गुजरती 
भाषामे अुच्च शिक्षा किस तरह दी जा सकती है, यह भय गुजराती 
अध्यापकोंके मससे निकल गया। बेशक, अन्हे पराठ्य-पुस्तकों या 
पारिमापिक शब्दोकी कमी मालूम हुओ, लेकिन अन्होने यह अनुभव 
न किया कि अनके बगैर काम ही नहीं चल सकता। पढ़ाने-पढ़ाते 
अन्होने कुछ पुस्तके भी लिखी और पारिभमापिक चज्द भी बनाये। 
ये पुस्तकें पढाजीके अनुभवके साथ तैयार की गली थी, भिसल्यि 
वे अग्रेजी पाठय-पुस्तककोकी अनूदित रचनाये न रही। अुनके दिखे 
अग्रेजी पुस्तकोका आधार लिया गया था, फिर भी वे स्थवत 
रखचनाये ही थी। पारिभाषिक शब्द भी कल्पित ही नहीं दनागे गयें। 
वे जैसे थे कि विद्याथियोक़ी जवान पर नढ् जाय॑ वौर गुदरागी 
भाषाके साथ अुनका मेल बेठे। वे अुपयोगमें आते-आते पद जे थे। 
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विद्यापीठकी प्रवृत्ति बहुत मन्‍्द पड़ जाने पर भी असके प्रचलित 
किये हुओ बहुतसे शब्द समस्त गुजरातने अपनाये हे और आज तक जीवित 
रहे है। पहले पाठ्य-पुस्तकोकी रचना हो, पारिभाषिक शब्द निदिचित हो, 
असके वाद ही स्वभाषा द्वारा शिक्षा दी जा सकती है--यह मान्यता 
मुझे मन्द-पुरुषार्थ, आलस्य या वहमका चिन्ह दिखाओजी देती है। जो 
शिक्षक घरसे पाठ्य-पुस्तकोमे से पाठ रटकर छाते हे और वर्गमे आकर 
अगल देते हे, अन्हे ही स्वभाषाकी पाठ्य-पुस्तको और तैयार पारि- 
भाषिक दाब्दोका असाव बाधक मालम हो सकता है। जिसे अंग्रेजी 
आती हो, जिसके पास अस भाषाकी पाठच्-पुस्तके हो, जिसे विषयका ज्ञान 
हो, असे यदि तुरन्त पारिभाषिक शब्द न सूझे तो वह अन शब्दोके 
लिओ अग्रेजी गब्दोका अुपयोग कर सकता है। किन्तु अपनी भाषामे 
विपय समझानेका आत्म-विश्वास तो अुसमे होना ही चाहिये, और 
यदि वह आजमा कर देखे तो दो-चार वार प्रयत्न करनेसे वह सफल 
भी हो सकता है। जिससे असे अपनी पढानेकी तथा विद्यार्थियोकी 
ग्रहण करनेकी गक्ति भी बढती हुओ दिखाओ देगी। पारिभाषिक 
शब्दोकी रचनामें तो विद्यार्थी भी मदद कर सकते हैँ। दूसरे शिक्षक 
तो करते ही हे। सभव है भेक ही विषय पढानेवाले भिन्न-भिन्न 
महाविद्यालयोमे भिन्न-भिन्न पारिभाषिक शब्द रचे जाय। वे शब्द 
परस्पर पत्र-व्यवह्ाार या अुस सबधमें चलनेवाले मासिकके द्वारा सुधर 
सकते हे । विद्यापीठ अनन्‍्हे जिकट्ठटा करने और अुनमे से चुनाव करनेका 
काम भी कर सकता है। सक्षेपमे कहा जाय तो पाठ्य-पुस्तको और 
पारिभाषिक शब्दोकी रचना पहले हो और शिक्षाके माध्यमको 
वदलनेका विचार बादमे, अिस क्रमको यदि हम आओछटा न कहें 
तो भी जिसे अनावश्यक शर्तें तो कहना ही होगा। 

२. गरूजरात विद्यापीठकी प्रवृत्तिनें गुजरातकी यदि दूसरी कोओ 
सेवा की हो, तो वह गुजराती भाषाका गौरव बढानेकी है। अग्रेजोकी 
तरह ही अग्रेजी भापा लिखना और बोलना आना चाहिये --विसका 
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हमारे पढे-लिखोको मोह रहता था, और जिसे अच्छी तरह अग्रेजी 
लिखना-वोलना आता, अुसे जिसका घमण्ड भी रहता था। छेकिन अगर 
वह गुजरातीमे चार वाक्य भी शुद्ध न छिख सके, तो जिसके लिखे 
न तो अुसे शर्म आती थी, न जिसका असे भान ही रहता था। 
असी हमारी स्थिति थी। यदि कोओ ४86०॥ का अआच्चारण या हिज्जे 
»॥ जैसा करता, 7.89 का अुच्चारण ,0 जैसा करता, या किसीके 
मुहसे । ॥86 छ८॥ निकल जाता तो आुसकी असी हसी आडाजओी जाती 
कि वह शर्मसे गड जाता था। लेकिन ये हसी अडानेवाले 'शिल्‍क्ा / और 
'शीला का या सीमन्त” और “श्रीमन्त” का भेद नहीं समगते थे, 
तथा “स्थित की जगह स्थगित ' का अुपयोग करते थे। और भिसका 
अन्हें खयाल तक न होता था, न लज्जा ही आती थी। मे मानता 
हू कि अिस स्थितिको बदलनेमें गूजरात विद्यापीठके स्तातकोकी विशेष 
शुद्ध भाषानें अच्छा काम किया है। जिसके कारण युजरातियोको 
यह भान हुआ कि हमारी मातृभाषाका शुद्ध न होना हमारा ओेव 
बडा दोष है। 


युनिवर्सिटीकी परीक्षाओं वगैराकी पद्धतियोमें भी गृूजरात 
विद्यापीठके अदाहरणसे वबहुत-क्रुछ सुधार हुओ। 


फिर भी यह वात मुझे कभी नही जची कि वम्बओी युनिवर्सिटीफी 
समकक्ष ओक दूसरी गेर-सरकारी युनिवर्सिटी सडी कासना राष्ट्रीय 
शिक्षाका मुख्य कार्य है। बम्बओ युनिवर्सितो आम जनताके भुपयोचकी 
शिक्षण-सस्था नहीं है। वह कुछ विशज्ञेप प्रकृति और रनिक्के लोगोड़ि 
लिये है और कुछ चुने हुमे क्षेत्रोम अपयोगी सिद्र होनेवाली शिक्षा 
देती है । भराम जनताके अुपयोगकी बचपनसे रेफर भूची वक्षा 
तककी शिक्षा देनेवाली कोओ सन्‍्था न होनेके कारण झौर यूनिवर्सिटी 
शिक्षाकी बहुत प्रतिप्ठा और ओअक समय बहुत कीमत होनेके जाराद 
आवदश्यकतासे अधिक तरुण अुसकी ओर सिचे जीर भी ता भी 
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खिंचते जा रहे हें। नतीजा यह है कि अंक ओर स्कूल और 
कॉलेज बढते जा रहे हे, फिर भी जितने विद्यार्थी अुनसे लाभ 
अठाना चाहते हैँ और परीक्षाओंके परिणामोके अनुसार योग्य 
ठहराये जाते है, अुनके लिओे वे काफी नहीं होते। और दूसरी 
ओर यह शोर मचा रहता है कि स्कूल-कॉलेजोकी शिक्षा सतोषजनक 
नही है, अससे बेकारोकी सख्या ही बढती है। दसरी आइचर्यकी बात 
यह है कि जितने विद्यार्थी परीक्षाओमें बैठते हे आअुनमे से किसी 
परीक्षामे अठारह-बीस प्रतिशत ही पास होते है, किसीमें तीस-पेतीस 
प्रतिशत, तो किसीमे पचाससे साठ प्रतिशत तक। जब पचाससे साठ 
प्रतिशत तक परिणाम निकलता है तब हम असे सतोषजनक मानते 
है; तीससे पेतीस प्रतिशत तक हो तो जरा असतोष व्यक्त करते हैं, 
ओऔर जिससे भी कम हो तो शिकायत करते हे। पचाससे साठ प्रति- 
शत परिणामसे हमे सतोष होता है, जिससे मालूम होता है कि हम 
भी यही मानते हे कि विद्याथियोका ओक-तिहाआसे ज्यादा भाग या 
तो युनिवर्सिटी शिक्षाके योग्य नही है या फिर वह शिक्षा विद्यार्थियोके 
लिओ योग्य नहीं है। मतलब यह कि अओक-तिहाओ या जिससे ज्यादा 
विद्याथियोका या अुनके लिओे लगनेवाले घन, श्रम और समयका दुरुपयोग 
होता है। जितना सब अपव्यय होनेके बावजूद हम जिस परिणामको 
सतोषजनक मानते है, जिससे यही सिद्ध होता है कि सतोप पानेका 
हमारा माप-दण्ड कितना छोटा है। असलमे तो यदि विद्यार्थियोको योग्य 
प्रकारकी शिक्षा मिले, और वे वही शिक्षा लेते हो जो अनके योग्य 
है, तो लगभग शत-प्रतिशत नही तो नब्बे-पचानवे प्रतिशत विद्यार्थी 
क्यों पास न होने चाहिये ? पाच-दसके लिये यह माना जा सकता है 
कि सयोगवज्ञात्‌ वे किसी परीक्षामे असफल रहे। किसी स्विमिंग 
वाथमें सौ मनुष्य तैरता सीखनेके लिझे दाखिल होना चाहें, ओन्हें दाखिल 
किया जाय, सारा पाठ्यक्रम पूरा किया जाय और अन्‍्तमें जब परीक्षा 
ली जाय और यह परिणाम निकले कि चालीस प्रतिशत विद्याथियोकरों 
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अभी तैरना नहीं आया, तो अुसका क्या अर्थ किया जायगा? अुसका 
अर्य भेरे विचारसे यही होगा कि या तो ये चालीस प्रतिगत भरती 
होने पर भी तैरना सीखनेके लिओ नही जाते थे, या फिर किसीने 
जुन्हें तैरना नहीं सिखाया। चूकि अऑन्हे परीक्षामें बैठने दिया गया है, 
जअिसलिओे यह तो नही कहा जा सकता कि वे तैरना सीसनेके लिये 
नही जाते थे। वे बराबर हाजिर न रहे होते तो अुन्हे परीक्षामे 
वेठनेकी जिजाजत ही नहीं दी जाती। जिसलिशे दूसरा ही कआर्थ करना 
होगा कि जितने विद्याथियोकों भरती किया जाता है अुतने 
विद्याथियोको सिखानेके लिओे वहा ठीक व्यवस्था नहीं है। भ्ुत्ती 
प्रकार जिस सस्थामे चाहढीस-पचास प्रतिगत विद्यार्थी हर सार 
नापास होते है, असमें पढाओकी व्यवस्था ठीक नहीं है जिसके 
सिवा और क्या कहा जा सकता है? 

शिसका कारण भी है। हमारी शिक्षा-पद्धति यात्रिय है। 
गुरु प्राज् और जड दोनोको समान रुपमें विद्या देता है ', जिस 
प्राचीन प्रणालीका अनुसरण हमारी शिक्षा-सस्थाये करती है। मतलब 
यह है कि गुरु ग्रामोफोनका रेकार्ड बनकर बैठता है, और विद्यार्थी 
अस रेकार्डको सुनकर जितना योग्य समझता है भुतना बोध छेता है 
अथवा नही भी लेता। जब रेकार्ड वजता है तब ग्रामोफोनको यह 
नही मालूम होता कि असे सुननेवाले दरअसल सुनते हे या नही, अथबा 
कितना सुनते है। अुसकी तो चात्री भर दी गजओ_ी है, शिसलिओे वह 
बजता रहता है। कॉलेजके अध्यापककी भी क्या यही स्थिति हे? 
बिलकुल असी तो नही है, फिर भी जितना तो निश्चित है कि थिक्षा- 
सस्थाओमे वहुत कम अव्यापकोमे गुरकी योग्यत्रा होती है, भुनमे और 
विद्याथियोमे गुरु-जिप्य भाव ही पैदा नही होता | किली योग्य अध्यापयने 
साथ प्रतिवर्ष जिन दो-चार विद्याथियोका जैसा सबंध बपता है, झतने 
ही सच्चा लाभ अआठाते हे । गेप तो अध्यापक अपने-तापको ग्रामोफ्ीवकी 
तरह जो वजा देते है आअनमें से जितना अच्छा छागता हे अझतना 
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ले लेते हे, बादमे अध्यापक अपनी राह और विद्यार्थी अपने शौकोंकी 
राह चले जाते है। 

विद्याथियोके सच्चे गुरु कौन होते हे, यह बाल-मदिरसे लेकर 
युनिवर्सिटी तककी सस्थाओंके विद्याथियोके जलूसोमें स्पष्ट हो जाता है, 
तथा अनके रोजके चलतने-फिरने और शरीर-श्गार वगरासे प्रकट हो 
जाता है। सिनेमाके नट-नटी, नृत्यकार, गायक और कहानी-लेखक 
विद्यार्थी-समाजके हृदयमें समाये हुओ गुरु हे । अुनकी सच्ची युनिव- 
सिटिया थियेटरोमें हें । ओन्हे देखकर वे अपनी आकाक्षाये गढते हें, 
रुचि-अरुचिका निर्माण करते हे, अर्थात्‌ अपना चरित्र गढते हैं। स्कूल 
या कॉलेज तो अुनके लिझे केवल “क्लास या वर्ग है । यानी जैसे 
कोओ हिसाबनवीसीके क्लासमें जाते हे, कोओ शॉर्ट हैण्डकी क्लासमें 
जाते है, कोओ सिलाओकी क्लासमे जाते हे, अुसी तरह विद्यार्थियोका 
ओअक बडा समूह स्कूल और कॉलेजकी क्लासोमे जाता है। अुसमे अुतका 
अद्देशय कमाओका कोओ साधन प्राप्त करना ही रहता है। यदि कोओी 
: हिसावनवीसी, शॉर्ट हैण्ड या सिलाओकी क्लासमें गया हो और वहाका 
प्रमाणपत्र भी असने प्राप्त किया हो, किन्तु यदि वह हिसाब-किताब लिखकर 
न बतला सके, शॉर्ट हैण्डमे पत्र न लिख सके या कपडे न सी सके, 
तो अआसके प्रमाणपत्रकी कोओ कीमत नहीं होती । काम देखकर ही 
असकी कीमत होती है। लेकिन स्कूलो और कॉलिजोके प्रमाणपत्रोकी 
हमने पहलेसे ही प्रतिष्ठा मान रखी है। जिससे भ्रम बढता है और 
विद्यार्थी वहांसे पूरा ज्ञान प्राप्त किये बिना ही वहाका प्रमाणपत्र 
हासिल करनेके लिओभे अधीर हो जाते है। 

जिसके अछावा, शिक्षाकी जेक ओलटी व्यवस्था बन गज है। 
अच्च शिक्षाकी व्यवस्था करते समय विद्वान अध्यापक जवाहरलाल 
नेहरू, राधाकृष्णन, चन्द्रशेखर व्यकटरमनको आदर्श बनाते हैं। कुशत 
बुद्धिके विद्यार्थी वीस-बाजीस वर्षकी अुम्रमें जितना सीख सकते हैं 
अुतना सभी विद्यार्थी सीख सकते हे, यो मानकर अओन्होने वी० भैं० 
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की पढाओमे बीसवें वर्ष तक जितने विपय अच्छी तरह ग्रहण कर छिये 
थे वे सब विषय अुस आयु तक सभी विद्यारथियोकों सिसाये जानें चाहिये 
और अन्हें आने ही चाहिये, जिस खयालसे वी० भे० का स्तर तय 
किया जाता है । जिसके वाद यह ठहराया जाता है कि विद्यार्थीको 
चार वर्पमे जितना पढाया जाना चाहिये। अुसके आधार पर यह तय 
किया जाता है कि यह सब चार वर्पमे पढ लेनेके लिओे विद्यार्थीको 
कितनी तैयारी करके वहा जाना चाहिये । यही मैट्रिकका पाठ्यक्रम 
बनता है। यह पाठ्यक्रम १६ वर्षकी अम्नमे पूरा हो जाना चाहिये, 
असा मानकर अुसका ६ से १६ वर्षके बीच वटवारा किया जाता है। 
यो अूचाओका स्तर और होशियार विद्यार्थीकी अुम्न निश्चित करके 
हम असके नीचेके हिस्से करते हे । जिसका परिणाम यह हुआ है कि 
शिक्षाका विकास चृक्षकी तरह वीजमे से अपर नहीं बढ़ता, बिक 
जैसे जैसे विद्याये गपर बढती और विकसित होती जाती है, वैसे बसे 
असका नीचेका बटवारा करनेकी व्यवस्था बदलती जाती है, भौर वही 
प्राथमिक, साध्यमिक आदि शिक्षाका रूप लेती है। यह शिक्षा 
मुट्ठीभर छोगोके लिओे ही आुपयोगी होती है, और आअुसफा सदुपयोग 
तो और भी कम लोग करते है । लेकिन आअुसके वितरणका प्रयत्न 
जिस ढगसे किया जाता है, मानो वह शिक्षा सभीके ब्थिे हो। 


राष्ट्रीय शिक्षाके नामस शिक्षाका जो स्वरूप रचनेके लिमे गाघीजी 
और अनके साथियोने आश्रममे प्रयत्त किया, वह मिससे अछूग टगया 
है। अुसका ब्येय यह नही है कि सौमे से दो-चार बहुत ही कुणल पिद्या- 
थियोको खोज निकाला जाय और अन्हें पारगत या “ रेकार्ट ब्रेर्स 
बनाया जाय, वल्कि वह तो अँसी शिक्षा है जो किसीकों भी अपने 
दायरेसे मलग नहीं रखती तथा जिससे सबको आवश्यक योग्पता भिए 
ही जाती है। यह बात म॑ मेक दूसरे अुदाहरणसे समझाता ह। व्याझम 
शालाके दो प्रकारफे ध्येय हो सकते हे . मेक सह हो सकता ४ हि 
बहुतसे विद्याथियोमे से नाम ऊमाये अँसे दो-चार पहटावान तैयार पारगा 
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जो तैरनेमे, दौडनेमें, कृदनेमे या कोमी दूसरी शारीरिक शक्तिमे 
दुनियाके पहले दो-चार लोगोमें आवे और तमगे तथा जिनाम प्राप्त 
कर सके। जँसी व्यायामणारा जिन दो-चार विद्याथियोकी दृष्टिसि सब 
विद्यायियोके लछित्रे कसरतका पाठ्यक्रम वनायेगी। अैसे विद्यार्थी विरले ही 
निकलेगें, लेकिन अनके लिओ वह अपनी सारी शक्ति खर्च करेगी। दूसरे 
विद्यार्थी भुनके साथ नहीं चल सकेगे, अुछठे हँरान होगे, या फिर अुनकी 
ओर ध्यान नहीं दिया जा सकेगा। युनिवर्सिटी शिक्षाकी आज अँसी ही 
हालत हो गओ है। दूसरी व्यायामणाला रेकाडं ब्रेकर्स ” निर्माण करनेका 
ध्येय ही नही रखती। वह मानती है कि अँसे विद्यार्थी अपना स्थान 
आप खोज लेगे। कोओ जवाहर अनुकूल परिस्थिति न मिलनेके कारण 
दवा हुआ रह जाय तो भी मृसे वह खास चिन्ताका विषय नहीं 
मानेगी। अुसका घ्येय यह होगा कि किसी भी संपूर्ण अवयवोवाले 
मनुष्यकोी गरीरकी अमुक योग्यता रखनी ही चाहिये। अमुक समय तक 
काम करनेकी, अमुक दूरी तक अमुक तेजीसे चलनेकी, दौड़नेकी, या वोझ 
बुठानेकी गक्ति हरजेकमें होनी ही चाहिये, अमुक हद तक श्रम 
करनेंकी आदत सबको होनी ही चाहिये; अमुक रूपमें स्तायुओका विकास 
होना ही चाहिये। जिसलिये अुस व्यायामग्ालके सचालक असे स्तर 
निश्चित करके, जिन तक सभीको पहुचना ही चाहिये, सवको गिक्षण 
देंगे। जो शिक्षा लेनेके योग्य हैँ वे तो अुसमें नापास होगे ही नहीं; हा,- 
कुछ अनसे आगे भल्ते निकछ जाय। 

जिस प्रकार दुनियामोें मनुप्योकी बहुत वडी सस्याकों शरीरश्रम 
और मेहनत-मजदूरी तथा आत्पादक घचे ही करने होगे। कारकूनो, 
शिक्षको, वकीलो, डॉक्टरो, जिजीनियरो, राजनीतिजञों, वडे अधिकारियों, 
मत्रियो, नेताओं आदिकी सख्या सव मिलाकर हजारके पीछे दो-तीन 
ही होगी। हमारे देझमें तो वहुत बड़ी सख्याको खेती करनी होगी, 
ग्राम-जीवन विताना होगा और वहांकी मेहनत-मजदूरी कुशलता या 
बअकुञ्लतासे करनी होगी। यह स्थिति होते हुओ भी हम मिस प्रकार 
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शिक्षाका विचार करते है, जैसा आदर्थ पेश करते है और अुसके 
पीछे सवको पागल बनानेका प्रयत्न करते है, मानों सभीको नेता बनना 
हो, सभीको फौजमे भरती होना हो, सभीको जगदीणचन्द्र और 
रवीचद्धनाथ बनना हो। शिक्षाका यह मनोरथ वहुजन-समाजके लिखे 
निरुपयोगी और घातक है। शिक्षाकी योजना अंसे ढगसे विचारी जानी 
चाहिये कि वह सबसे पहले तो जो प्रवृत्तिया सारे समाजकों जीवरमर 
करनी होती है अन्हें अत्तम रीतिसे, शारत्रीय ढगसे करनेकी तालीम 
दे, मनुष्यके शरीर, मन, वुद्धि, चरित्र आदिको अन प्रवृत्तियोके अनुकूल 
बनाये, अुनमे जुसे आनन्द आये और कुशलता प्राप्त हो, वह ग्राम- 
वासी, नगरवासी, कुटुम्बीजन, और समाजके ओेक व्यक्तिके रूपमे अच्छी 
तरह जीना सीखे। असमें स्वावछवन और आत्मविश्वास पैदा हो। बह 
नेता न बने, लेकिन स्वाभिमानी तो वने ही, वह अमीर न बने, लेकिन 
स्वाश्रयी बननेकी हिम्मत तो रखे ही। वह राममूति न बने, लेकिन 
हाथ-पैरसे अपग तो हरगिज न रहे। सवके लिओ असी योजना बनानेंके 
बाद तथा लरूगभग सोलह वर्पषकी अम्रमे हरेक स्वाश्नयी बन सके 
जितनी योग्यता अुसमें पैदा कर देनेके वाद जिसे भौक हो, सुविधा हो, 
वृद्धि हो, अुसके लिझभे आगे बढनेकी व्यवस्था करे। भुसे अपने पसन्द 
किये हुओ आुद्योग, औद्योगिक विज्ञान या बौद्धिक विपयकी शिक्षा दे। 
तब यह प्रग्न ही न रहेगा कि अुन सस्थाओका छाभ लेनेके लिजे 
जो प्रारभिक ज्ञान आवश्यक है अुसके लिगे आवश्यक तैयारी तथा बादमें 
अुसका सपूर्ण शिक्षण भुसे कितने समयमें पूरा कर लेना चाहिये। 
विद्यार्थी तीस वर्ष तक निष्णात बने तो भी कोओी हर्ज नहीं। जुसे 
यदि बीचमें कही रुकना हो तो रुक भी सकता है, य््रोकि वह अपने 
पिछले शिक्षाकालमे स्वाश्रयी तो वन ही गया है। 

“बुनियादी तालीम” या “वर्वान्योजना' के नामसे जो शिध्ग 
प्रस्यात हुओ है अुसका यही ध्येय है। चुनियादी तालीम ' फी गोजनामे 
असके मुद्दें जितने स्पष्ट रूपसें पेश किये गये हे, झने स्पण्द रपमें 
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जब हम साबरमतीकी राष्ट्रीय शाला चलाते थे अुस समय हमें शायद 
वे न भी दिखाओ दिये हो, फिर भी बीजरूपमे तो हमारे मनोरथ असे 
ही थे। अुसमे बम्बजी युनिवर्सिटी जैसी सस्थाकी शिक्षाका निषेध 
नही है, वह सिर्फ अंसका मूल्य मर्यादित करती है। युनिवर्सिटी शिक्षाका 
अपयोग अल्पसख्याके लिझे है, बहुजन-समाजके लिओ नही। परतु भुसे 
जिस ढगसे प्रतिष्ठा मिली है, अुसके कारण जिनके लिओ वह योग्य नहीं 
होती अन्हे भी प्राप्त करने योग्य वस्तु मालूम होती -है; और भिसलिशे 
विद्यार्थियोंके बहुत बडे हिस्सेकी शक्ति, समय और पैसेका अपव्यय होता है। 
अैसी सस्थाओमे जितनी जगह होती है, अुससे सौ गुने अधिक ओम्मीदवार 
होते हे, और असतोष बढता है। फिर भी विद्याथियोको बहुतसा जानने 
रायक भी सामान्य ज्ञान नही मिलता। जो मिलता है अुसमें से बहुतसा 
तो कभी भी अनके आअुपयोगमें नहीं आता, और कितना ही ज्ञान तो 
परीक्षाके दूसरे दिन ही वे भूल जाते हैं। ज्यादातर विद्यार्थी तो 
परीक्षाके बाद अध्ययनको सदाके लि तिलाजलि दे देते है; अनमे 
यावज्जीवन विद्यार्थी रहनेकी अमग ही नहीं रहती। जिस अग्रेजी 
ज्ञानेके लिगे बेहिसाब समय लगाया जाता है, वह भी कामचलामू 
ही रहता है, और जिन्‍्होने स्वभाषाको खास विषयके खरूपमें लिया 
हो अन्हे छोडकर शेषको असका ज्ञान भी नही-जैसा ही मिलता है। 

फिर भी, यूनिवर्सिटी शिक्षाका आुसके मर्यादित क्षेत्रमे अुपयोग 
है। जिसलिओ अुस सबधमे विवादास्पद प्रव्नों पर दो-चार विचार 
पेश करता हू। 

आधुनिक शिक्षाशास्त्री आुच्च शिक्षाके वारेमे तीन भिन्न भिन्न 
आदर्शोकी कल्पना करते पाये जाते है। ओकका आदर है “ओऑक्‍्सफर्ड- 
कैम्न्रिज” जैसे या “नालदा-तक्षशिला” जैसे छात्रालूय-विद्यापीठोका। 
ऑक्सफड-कैम्त्रिज तथा नालदा-तक्षशिलाके आदर्शोमे प्राचीनता-अर्वा- 
चीनताका भेद अवश्य होगा, परतु दोनोका स्वरूप छात्रालब-विद्यापीठका 
है। जिस आदरशमें माननेवालोका आग्रह है कि अब जो भी नी 
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युनिवर्सिटी स्थापित की जाय, वह छात्रालय-विद्यापीठ ही होनी चाहिये। 
आगे में जैसी युनिवर्सिटीके छिओ्े 'वि्वविद्याल्य ” थब्दका प्रयोग 
करूया | 

दूसरा आदर्ण प्रान्तव्यापी सस्थाओकों मान्यता देकर तथा 
परीक्षाये लेकर प्रमाणपत्र देनेवाले भारतकी आधुनिक युनिवर्सिटियों 
जैसे मण्डलका है। अुसमे छात्राउ॒ुयको महत्त्व नहीं दिया जाता, न 
वह किसी थभ्रेक स्थानके लिगे होता है। वह व्यापक विद्यापीठ है। 
असके लिओे आगे मेने ज्ञानपीठ ” शब्द सुझाया है। 

तीसरा आदर्श गुरुकुल विद्यापीठका है। यह नालदा-तक्षणशिलासे 
कुछ अलग ही कल्पना है। सादीपनिके पास रहकर शिक्षा पानेवारे 
कृष्ण-वलूदेवके जीवनका जो वर्णन मिलता है, अभिनान थाकुतल मे कप्बके 
आश्रम पर से जो कल्पना होती है, छांदोग्योपनिपद्म अुहालक जादिये 
गुरुगृहीौकी जो कल्पना होती हे, यह आदश अआुसीके आधार पर रचा 
हुआ है। जिसके विशाल स्वरूपमे रवीन्द्रनाथ टागोर जैसे फ्िसी प्रतापी 
कुलपतिके पास, जिसके आसपास अनेक विद्वानोका मण्डल होगा, 
विद्यार्थी बचपनसे लेकर बीस-पच्चीस वर्षकी आुम्र तक रहेगा, आश्रमके 
सचालनसे सवध रखनेवाले सभी छोटे-बडे काम करेगा, गुर्जनोकी व्यवित- 
गत परिचर्या करेगा, और विद्वानोमे से किसी ओेकके साथ विद्येप सम्बन्य 
रखेगा। वह अध्यापक जो पढायेगा वह पढेगा, विद्याके जनुसधानसे 
सवध रखनेवाला जो कुछ भी काम अध्यापक करता होगा भुसमे वह 
अुसकी सहायता करेगा, अआसीमे से असकी शिक्षा भी होती रहेगी, 
और जब अध्यापकको लगेगा कि अुसका विदयार्थी वक्षि थ्यदिर्र 
प्रमाणमें जितना सीख सकता है मुतना सीस चुका, सो वह भूत 
प्रमाणपत्र देगा और वह विद्यार्थी स्नातक माना जायगा। जता रमी- 
सनायथ जैसे कोओ मण्डलवर्ती कुलपति न हो, बल्टि बाली स्थाप 
विद्वान हो तो अुसका शिप्य भी शिसी तरह स्नावरा बलेगा। ऊँसे, राय 
साहब, १० सुखलालजी, था घर्माननद कोसम्बी जैसोंगे पास रहर 
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अनके कामोमें हाय ठंटाकर और जुसमें से खुद भी सीखकर दैयार हुओे 
विद्वतोंको जिस प्रकारके स्नातक कहा जा सकता है। ये स्नातक अमुक 
विद्यालयके स्नातक नहीं, परन्तु अमुक गुरुके स्तातक माने जायंगे। 


हिन्दू त्रिवर्णोमें योत्र-बाला-प्रवर आदिके जो नाम चले आते 
हैँ, वे ज्ायद जिसी गुरूपरम्पराके सूचक हें। जेक गोत्रके मनुष्य 
किसी केक पूर्वजके ही वच्ज होंगे, यह विव्वासके साथ नहीं कहा जा 
सकता। जैसे, कौणिक योत्रवाले ढ़ाह्मण, क्षत्रिय या वैब्य सारे 
भारतमें पायें जाते हैं। जन सवका कोजी अओक ही पूववेज होगा यह कहना 
कठिन है। परन्तु संभव है बुन सबके कोजी-न-कोजओ पूर्वज किसी 
कौणिक ऋपिके गुव्कुलके विप्य-प्रथिष्य रहे होंगे औौर बुन्हें गुरुके 
रूपमें स्वीकार किया होगा। आुनका योत्र जुनके गुदकुलकी पहचान है। 





जैसे विद्यापीव्कों सरकारी मान्यता मिलती ही है, जैसा नही 
कहा जा सकता। यदि मिले भी तो वह असके स्नातकोंका अनुभव 
होनेके दाद ही मिलेगी। सरकारका ताम्रपत्र --चार्टर -- छेनेके बाद 
अुसकी स्थापना नहीं होती। आअुस पर सरकारका कोजओी अकुण नहीं 
रह सकता। जुसे मान्यता देनेंमें और अुसकी सहायता करनेमे 
सरकारको भी अपनी प्रतिप्ठा बढ़ती हुओ मालूम होगी। जैते, 
सरकारको जब अमुक प्रकारके काम करनेंके लिझे छोगोकी जरूरत 
होती है, तो वह चरखा-सघ, ताछीमी-संघ, ग्रामोद्योग-संघ वर्गरासे 
मांग करती है। सरकारकों जब पाछी भाषाके अध्यापूककी बाव- 
ब्यकता होती तो वह कोसम्वीजीसे पूछती थी; प्राकृतके अध्यापक 
चाहिये तो वह मुनि जिनविजयजी, पं० सचुखलछालूजी, या पं० वेचर- 
दासजीसे पूछेगी। अुन बुर्कुत्ठ या बुत्के स्तातकोंकी सरकार था 
प्रजामें अँसी प्रनिप्ठा रहेगी। यही बुसकी पदवीकी मान्यता है। 

वैसे विद्यापीठोंका क्षेत्र सदा ही खुला रहेगा। ये जैसे सरकारी 
तंत्र द्वारा स्वापित विध्वविद्याल्योंका स्थान नहीं ले सकते, वैसे ही 


अच्च शिक्षा ३५ 


अुनकी वजहसे जिन विद्यापीठोके 'बरखास्त ' होनेका भी कोओ कारण 
नही है। यह तो स्पष्ट है कि ज्यादातर विद्यार्थी तत्र-स्थापित 
विश्वविद्यालयोमे ही जायेगे। 

यह लिखते समय मुझे विश्वविद्यालय और विद्यापीठ जिन दो 
शब्दोमे से किस शब्दको पसन्द किया जाय जिस सम्वन्धमे आज जो 
चर्चा चल रही है भुसके बारेमे कुछ सुझाव पेश करनेकी जिच्छा 
होती है। यो तो “विश्वविद्यालय  युनिवर्सिटी शब्दका शब्दानुवाद 
है। जिसके सिवा असमें मुझे कोओ सार्थकता नहीं मालूम होती। 
लेकिन यह शब्द भी अब रूढ हो गया है, जिसलिओ भले रहे। 
में समझता हू कि ओफिलियेटिंग युनिवर्सिटी, रेसिडेन्शियल युनिवर्सिटी 
और अपर बताओ विशिष्ट गुरुओ या गुरुकुलोकी सस्थाओं-- 
जिन तीनोके लिओझे यदि हम तीन अलग-अलरूग शब्द रखे तो अच्छा 
होगा। मेरा नम्र सुझाव है कि सरकारके चार्टर द्वारा स्थापित की 
हुआ रेसिडेन्शियल युनिवर्सिटीके लिझे विश्वविद्यालय शब्द मर्यादित 
कर देना ठीक होगा। खास गुरुकुछ या गुरु किसी विपयमे यदि 
आरभसे लेकर अच्चतम शिक्षा तक विद्यार्थियोको ले जाते हो और 
अुसका विकास करते हो -- भले आन्हे सरकारकी मान्यता प्राप्त हो 
या न हो -- तो अन्हे विद्यापीोठ कहा जाय, और भेफिलियेटिग युनि- 
वर्सिटीके लिओ हम “ज्ञानपीठ ” या जैसा ही कोओ शब्द कामसे ले । 

अब गुजरातके लिओ सोची गगणी नयी युनिवर्सिटीका स्वरूप 
' विश्वविद्यालय  -- रेसिडेन्शियल --- जैसा ठीक है या ज्ञानपीठ-जैसा 
जिस विषयमे : 

मुझे लगता है कि आज तो वह ज्ञानपीठ जैसा ही हो सकता 
है या होना चाहिये। साथ ही असमे कोओमी विश्वविद्यालय भी हो 
सकता है। अहमदाबाद, वडोदा या सूरत जैसी जगहोंमें कमी 
प्रकारके महाविद्यालय चलते हो और अन विद्यालयोका ओके अलग 
मोहल्ला --- प्रचलित भाषाके अनुसार भेक “नगर -- बसे, तो अून 
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सबको ओकसाथ काम करने और जोड़नेके लिझ्रे ओेक विशिष्ट 
नियमावछी भी हो सकती है। आगे चलकर अुनमें से हरेक यदि 
स्वतंत्र विश्वविद्यालय बन जाय, अपनी ही परीक्षायें ले और 
पदवियां दे तो भक्ते दें सकता हैं। परन्तु आज तो समूचे गुजरातका 
अंक ज्ञानपीठ हो, यही मुझे जिप्ट मालूम होता है। यहां यह 
याद रखना चाहिये कि में जब गुजरात शब्दका अुपयोग करता हूं तो 
मेरी भाषामे काठियावाड-कच्छ आदि प्रदेशोका भी समावेग होता है। 
अँसे समग्र गुजरातमे भविप्यमें जैसे वीस-पच्चीस स्वतत्र विश्वविद्यालय 
सी वन सकते हैं। 

राजनीतिक या शझासन-व्यवस्थाकी दुण्टिसे भाषावार प्रान्तरचना 
हो जानेंके वाद ही भापावार प्रान्तीय विश्वविद्यालय या ज्ञानपीठ 
स्थापित किये जाने चाहिये, असा में नही मानता। राजनीतिक या 
व्यवस्था सम्बन्धी विभाग करनेमे अनेक पहलुओं पर विचार करना पड़ता 
है। असमे क्षेत्रफल, जनसंख्या, आय-ब्यय, रक्षा तथा याताबातकी 
सुविधायें, नदी-नाले-पहाड़ आदिकी कुदरती त्तीमाये आदि जनेक वातोकी 
जाच करनी पड़ती हैं। परन्तु प्रत्येक भापाका जैसा प्रदेश जिन सव 
वातोका विचार करके नहीं वना होता। अुनके प्रदेश लोगोकी बसाजी 
हुओ वस्तीके आधार पर बने होते हे। अुनकी विलकुल स्पण्ट सीमायें 
नहीं टावी जा सकती। जिस कारणसे ज्ञानपीठोका अधिकारलेत्र 
स्थूल सीमासे भी वाहर जाय--अर्थात्‌ वह ागवन॑शाएगाशं 
हो--तो अुसमे मुझे कोओ दोष नहीं दिखाओ देता। यदि और 
वातोकी सुविधा हो तो “गुजरात ज्ञानपीठ ' द्वारा मान्य किया हुआ 
महाविद्यालय नागपुर या कलकत्तेमें भी हो सकता हैं और महाराष्ट्र 
ज़ानपीठका बड़ोदेमे, तथा जिन दोनोका और जिनके अछावा अयाग 
या काणीका महाविद्यालय वम्वजीमें भी हो सकता हं। 

तब प्रब्न अुद सकता है कि प्रान्तीय ज्ञानपीठकी विश्निष्टता 
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मेरा खयाल तो यह है कि प्रान्तीय भाषाको अूचीसे अची 
शिक्षाका माव्यम बनाना, अुस भापामें किसी भी प्रकारकी विद्याका 
ज्ञान मिल सकने और अुसका विकास करनेकी सुविधा पैदा करना 
और अुस भाषाका विकास करना आस विद्यापीठकी मुख्य विशिप्टता 
और क्षेत्र है। कोओ राजनीतिक दृष्टिसे बना हुआ प्रान्त हिभाषी 
या विविध-भाषी हो, तो वह जिसमे वाघक वनता है यह में कतओी 
नहीं मानता। जिसमें यदि अलग-अलग युनिवर्सिटियोके क्षेत्र भेक- 
दूसरे पर व्याप्त हो, तो असमें मुझे वाधा जैसा बिलकुल मालूम नही 
होता। गुजराती, मराठी, वगाली, हिन्दी आदि जो-जो साहित्यिक 
भाषाये हे और जिन्हे वोलनेवाले प्रजाके विशाल समुदाय है, अुन आन 
भाषा-भाषियोको अुनकी अपनी भाषाओमे ही पूरी शिक्षा मिरू सके 
असका खयाल रखना सरकारका, विद्वानोका, साधन-सम्पन्न छोगोका और 
प्रजाके सेवकोंका कततेव्य है और जनताको जिन सबसे वेसी अपेक्षा 
रखनेका अधिकार है। जिस प्रकार गुजरातके ज्ञानपीठो, विश्वविद्यालयों 
या विद्यापीठोकी विशिष्टठता अनकी शिक्षाके माध्यममें रहेगी। 

असी प्रत्येक सस्थाकी अलऊूग-अरूग विद्योपतायें भी हो सकती 
हैं। वे समग्र प्रान्तकी विशिष्टता, स्थानीय विथिष्टता तथा सस्थाके 
कार्यप्रदेश और अुद्ेश्यकी विशिष्टताके अनुसार अलग-अलग होगी। 
हो सकता है कि अहमदावाद-जैसे व्यापार-प्रधान क्षेत्रमे शिक्षाके ओक 
अग॒का अधिक विकास हुआ हो, समुद्रके पासके क्षेत्रमे दूसरे अगका 
और आणदन्द जैसे स्थानमे तीसरे अगका अधिक विकास हुआ हो। 

असमें राष्ट्रभापा और प्रान्तीय भाषाके बीच कोओ विरोध पैदा 
होनेकी आवश्यकता मुझे नहीं दिखाओ देती। जहा गलत अभिमानोका 
पोषण किया जाता है वही विरोध पैदा होता हे। हरजेक अपनी 
मर्यादा समझे तो व्यवस्था हो सकती है। 

यदि राष्ट्रभापाको किसी ओेक सास दियामे ही खीचनेका प्रवत्व 


_्. 


हो -- जैसे, सस्क्ृत-प्रचुर या अरबी-फारसी-प्रचुर या कृत्रिम सव्दोसे 
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भरी हुओ हिन्दी --तो सभव है कठिताजिया पैदा हो। हां, सभी 
प्राव्त अपनी प्रान्तीय भाषाओमे यह रुख अछ्तियार करे तो बात अलग 
है। परन्तु यदि हम याद रखें कि भारतकी सभी प्रचलित प्रान्तीय 
भाषाये जितनी सस्क्ृतके निकट है अुसकी अपेक्षा वे अपनी रचनामें 
अेक-दूसरेके ही ज्यादा निकट हे--सस्कृतसे तो अआलठे वे भिन्न 
हैं --- तथा सबके विकासमें लगभग समान शक्तियोने काम किया 
है, तो हमे अिन सभी भाषाओका साम्य विशेष रूपमें दिखाओ देगा। 
यदि लिपियोकी विविधता न होती, तो सभव है ये और भी ओेक- 
दूसरेके निकट होती। अरबी-फारसी-अग्रेजी आदि विदेशी भाषाओोका 
प्रभाव सभी भाषाओं पर्‌ समान रूपमे पडा है, अत भाषाओंके शब्द 
सभी प्रान्तोमे लगभग समान रूपमे मिल गये है, कभी-कभी तो - 
सस्क्ृतकी अपेक्षा भी ज्यादा समान रूपमे | शुद्ध सस्क्ृत साहित्यसे लिये 
हुओ शब्द अवद्य सब भाषाओमे समान हे, परन्तु जो सस्क्ृत साहित्यमें 
नही वरते गये हैं तथा जिन्हे प्रान्तीयः भाषाओके तथा आधुनिक 
जीवनके विकासके दरमियान विद्वानोने गढा है, असे नये सस्क्ृत शब्द 
प्रान्त-प्रान्तमे भिन्न रूपमें बने हुओ दिखाओ देगे। 

जिसलिओ जो शब्द प्राचीन सस्क्ृत साहित्यमें या मूल प्रान्तीय 
भाषामें न हो, वल्कि नये गढने हो तथा किसी विदेशी भाषामे हो 
लेकिन बरते न जा सकते हो, अुन शब्दोकी रचनाके लिओे कोओ 
यदि निश्चित मापदण्ड तय किया जा सकता हो, तो में नि झ्क होकर 
कह सकता हू कि अनसे प्रान्तीय और राष्ट्रीय भाषाके बीच विशेष 
अन्तर नहीं पडेगा। 

मेरे अिस कथनका प्रयोजन यह है कि मेरी कल्पनामें श्रान्तीय 
भाषाओोंके ज्ञानपीठ होते हु भी हर प्रान्तमे कुछ जैसे विश्वविद्यालय हो 
सकते है, जो सारे भारतके लिजे या भारतके बहुतेरे प्रान्तोकी दृष्टिसि 
बनाये गये होगे। अनमे प्रान्तके बाहरके विद्यार्थी, अध्यापक आदि भी 
आते होगे। जिसके अलावा में जिस बातकी भी कल्पना करता हूं 
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कि प्रान्तीय ज्ञानपीठोमें भी परप्रान्‍्तके अध्यापक वार-वार आ सकते 
हैं। यदि गुजरात विश्वविद्याल्यमें असी नीति चलने लगे कि अुसमें 
परप्रान्तके अध्यापकों या विद्यार्थियोके लिओ स्थान ही न हो, तो 
अुसे में विचार और दृष्टिका दोष मानगा। जिसी तरह हमारे विशाल 
देश?में यह हमेशा ही होता रहेगा कि हमारी प्रान्तीय भाषामे किसी 
खास विषयकी अआत्तम पुस्तक न हो और दूसरी किसी भाषामे हो। 
अुसका सबसे पहला अनुवाद राष्ट्रभापामें ही होना सभव है। लेकिन 
हो सकता है अुसमे भी न हो। अुसके लिओ यदि यह कहा जाय कि 
वह पुस्तक पाठ्य-पुस्तक नही बनाओ जा सकती, तो अँसी सकीर्ण 
दृष्टिसि काम नही चलेगा। 

जिसलिओ मेरी कल्पनाके अनुसार अ॒च्च विद्याके हर अध्यापक 
और विद्यार्थीको कमसे कम दो भापाये तो पूर्ण रूपसे जानना ही 
चाहिये। ओेक तो प्रान्तीय भाषा और दूसरी राष्ट्रभापा। दोनो 
भाषाओआमें जुसे शुद्ध लिखना और बोलना आना चाहिये। राष्ट्रभापामें 
दिये जानेवाले व्याख्यान समझनेमे और आअुस भाषाकी पुस्तक पढनेमें 
असकी योग्यता आज जितनी अग्रेजीमे है अुससे ज्यादा होनी चाहिये। 

यदि हम यह बात मान लें तो राष्ट्रभाषा और प्रान्तीय भाषाये 
अक-दूसरेके साथ और सहारेसे ही आगे बढती रहेगी, यह नहीं हो 
सकता कि ओक भाषा दूसरीकी अपेक्षा बहुत ही आगे बढ जाय या बहुत 
पीछे रह जाय। तव यह माननेके लिझे भी कोओ कारण नही रह 
जायगा कि अक प्रान्तके मनुष्योको दूसरे प्रान्तकी सस्थामे अध्ययन, 
अध्यापन तथा सरकारी विभागोमे नौकरी वगैरा करनेमे चहुत्त 
असुविधायें होगी। 

पारिभाषिक शब्द वनानेसे कौनसे शब्द परभापाके ही रखे 
जाय और कौनसे बदले जाय तथा किस भाषाका आधार छेकर 
नये दाव्द गढे जाय, यह वादविवाद कुछ अथ तक स्वाभाविक जर्र है। 
परन्तु यदि मुख्य सिद्धान्त निश्चित हो जाय, तो बहुत ह॒द तक वह 
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आवध्यक नही है, प्रत्यक्ष रूपमे पढानेकी शुरुआत किये बिना घर 
वैठे-बैठे पाठच-पुस्तके लिखने या शब्दकोश बनानेके प्रयत्नसे जैसा 
वादविवाद पैदा होता है। 

मेरी दृष्टिसे मुख्य सिद्धान्त ये है 

१. आत्तर-राष्ट्रीय पारिभाषिक शब्दोको बदलनेका मोह न रखता 
चाहिये। जैसे शब्दोका मुख्य क्षेत्र केवल प्राकृतिक विज्ञानकी शाखाये 
ही है। आन्तर-राप्ट्रीय परिभाषाओमे भी कभी-कभी दोहरी शब्दमाला 
होती है . राष्ट्रीय और आन्तर-राष्ट्रीय । अुदाहरणके लिगे, कुछ रासायनिक 
पदार्थों, तत्त्वो, प्राणियों भित्यादिके नाम। अ्षिनमें से कुछके लिओे 
अपनी-अपनी भाषाके जब्द पहलेसे ही प्रचलित हे, जिसलिओे वे भी 
चलते हैं और अनकी पारिभाषिक सज्ञा भी दी जाती है। जैसे ताबेको 
हम “तावा ” कहते हुओ और पारिभाषिक अर्थमे निस्सकोच भावसे अुसका 
अपयोग करते हुओ भी आुसकी पारिभाषिक सज्ञा (2प्रक्राध्ा-८०)का 
अपयोग करेगे। परन्तु ओेल्युमिनियमके लिख्रे नया देशी शब्द वही 
वना है और वह जब्द प्रचलित हो गया है, जिसलिओे यदि भुसे 
बदलतेका प्रयत्त किया जाय तो वह अनुचित माना जाना चाहिये। 
जिसी तरह सोडियम और सोडा शब्द अग्रेजी होने पर भी' हमारे 
देशमे प्रचलित हो गये हे। अन्हे गुजराती या हिन्दी समझकर ही 
वरतना चाहिये, यद्यपि अुनकी आल्तर-राष्ट्रीय संज्ञा (एधएगा-र&) भी 
रहेगी ही । भिसी तरह विज्ञानकी दूसरी शाखाओमे भी होना चाहिये। 

२. अपरके अुदाहरणोसे यह भी फलित होता है कि जो विदेशी 
शब्द हमने पूरी तरह पचा लिये है, जो जो मनुष्य आन चीजोको 
वरतते या देखते है वे ओन्ही शब्दोसे अओन्हे पहचानते है, भुनके 
लिओे अब भिन्न शब्द गढने और प्रचलित करनेका मिथ्या मोह हमें 
छोड देना चाहिये। यह सिर्फ प्राकृतिक विज्ञानकी शाखाओको ही छाग्रू 
नही होता, वल्कि जीवनके सारे व्यवहारोमें वरते जानेवाले शब्दोकों 
लागू होता है। जैसे, वि, रसीद (रिसीट), वाअुचर, कम्पनी, शेभर, 
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डिविडण्ड, थरमॉमीटर, ऑपरेशन आदि सकडो शब्द हैँ। मिनमें 
कुछके देशी पर्याय भी साथ-साथ प्रचलित है। वे और विदेशी थब्द 
दोनो विकल्‍प रूपमें बरते जा सकते है, और यदि मिन दोनोके 
स्वरूपमे कुछ भेद हो तो ओकके लिये ओअक और दूसरेके लिमरे दूसरा 
भी निश्चित किया जा सकता है। जैसे (गुजराती भाषामे) 'आकडा 
शब्द छीजिये। यह विल, जिन्वॉजिस (बीजक), वाअूचर तीनो शब्दोंके 
लिओे काममे लिया जाता है। लेकिन जिन्वॉजिसके लिग्रे “भरतियु 
(बीजक ) शब्द ज्यादा निश्चित है। तब जिस प्रकारके आधारोके लिये 
सामान्य शब्द “आकंडा रख कर अंसके भेदोके लिझे विल, जिन्वॉथिस 
अथवा “भरतियु ” तथा वाअुचर काममे लिये जा सकते है। लेकित जिन 
सबके लिओे या अिनमे से किसी ओकके लिओ आधार-नपत्र” शब्द 
बनाना गरत मोह कहा जायगा। 


३ कोओ हाब्द फारसी, अरबी या अग्रेजीका है, जिसीलिजओे 
अुसे बदलनेकी मनोवृत्ति ठीक नहीं। जो शब्द हमारी भापामे 
घुल-मिल गये है, अथवा जो वस्तुये या भाव ही असे विशिष्ट 
झभौर नये हे कि अनके लिये हम जो नये शब्द गढेगे वे कृत्रिम और 
अनके विदेशी नामोके जैसे ही नये होगें, अुनके लिओ अुन विदेशी 
दव्दोको अपनानेमें ही भाषाकी सेवा है। जैसे, पावर, फोस, ओनर्जी । 
जहा ये शब्द पदार्थ-विज्ञानके पारिभाषिक शब्दोंके रूपमे नहीं, बल्कि 
सामान्य साहित्यमें अुपयोगमें लिये जाते हे, वहा वे ओेक-दूसरेके पर्याय- 
जैसे भी होते हे, और आनका अर्थ हमारी भाषामें जोर, दम, वल, 
ताकत, शक्ति, आत्साह, वीर्य आदि शब्दोसे अच्छी तरह बताया जा 
सकता है। परन्तु जिन छ -सात देशी शब्दोमे से किस आधार पर मेक 
या दो शब्द पावर ' के लिओ, दूसरे ओेक-दो शब्द 'फोस ' के लिये और 
तीसरे 'अनर्जी ' के लिझे निश्चित करेंगे”? और अँसा करनेमे यदि 
कुछ गडबडी पैदा होनेकी सभावना हो, तो क्‍या बिलकुल नये ही 
शब्द गढ़ेगे? जैसे, प्रवल या सुवल, प्रगक्ति, प्रोत्साह, प्रवीर्य जादि ? 
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जिसकी अपेक्षा अधिक जिष्ट तो यह है कि पावर, फोस, ओनर्जीको 
ही पारिभाषिक छाब्दोकी तरह रखा जाय और निकम्मी शब्द- 
वृद्धिकी मेहनतसे बचा जाय। 


४ यह ठीक है कि नये शब्दोकी. रचनाके लिये हमें 
संस्क्ृतका आश्रय लेना ही विशेष अनुकूल होगा। परन्तु जिस कारणसे 
जो फारसी, अरबी या अग्रेजी शब्द हमारी भाषामें प्रचलित हो गये 
है ओुन्हे विना कारण बदलनेमे मुझे छाभ नहीं दिखाओ देता। और 
संस्कृतका आश्रय लेनेका सतलूव यह न होना चाहिये कि संस्क्ृतके 
व्याकरण और असकी क्लिष्टताका भी आश्रय लिया जाय, या फिर 
असे शब्द बनाये जाय जो अपने-आप समझमें न आ सकें। असे नये 
शब्द वनानेकी अपेक्षा तो किसी भाषाका प्रचलित शब्द दाखिल 
करना ज्यादा अच्छा माना जायगा। 

प्रात्त्की बड़ी अदालतोकी और दफ्तरोकी भाषा कौनसी हो, 
जिस सम्बन्धमे कठिनाअया पेश की जाती है। मेरी रायमें साधारणतया 
वह भाषा प्रान्तकी भाषा ही होगी। बडी बडी अदालतोका स्व 
काम प्रान्तीय भाषामे ही" चलेगा, यहा तक कि फैसला भी अुसी 
भाषासे दिया जायगा। सभी फैसलछोकी फेडरल कोर्टमे अपील नहीं 
की जाती और और न सब “लॉ रिपोर्ट्स” में प्रकाशित ही करने 
पड़ते हें। जैसे महत्त्वके फेैसलोका राष्ट्रभाषामे अनुवाद किया जा सकेता 
है। आज भी अनेक दस्तावेजो, छोटी अदालतोंके फैसलो वगराका 
अग्रेजीमें अनुवाद करके ही बडी अदालतोमे कार्रवाज की जाती है। 
वही राप्ट्रभापामें भी हो सकता है। न्‍्यायाधीशोको यह अधिकार भी 
दिया जा सकता है कि वे जिस फैसलेको राष्ट्रभाषामें देना भुचित 
समझे, आसे राष्ट्रभाषामें भी दे सकते हे। परप्रान्तके नियुक्त कियें 
हुओ न्‍्यायाधीशोको वैसा करनेकी छूट अवश्य दी जा सकती है। आनके 
लिखें प्रान्तकी भाषा समझना काफी होगा। 
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प्रान्तीय दफ्तरोकी व्यवस्था भी जिसी प्रकार होगी। अगर अग्रेजी 
हुकूमतके दिनोमे अग्रेजी और प्रान्तीय भाषपाकी जोडी चल सकती थी, 
तो प्रान्तीय भाषा और राष्ट्रभाषाकी जोडी तो अससे ज्यादा अच्छा 
काम कर सकती है। 

जिस का्यमे जो बडी बाघा है वह प्रान्तीय भाषा नहीं, वत्कि 
प्रान्तीयता है, अपने प्रान्तकी मिथ्याभिमानी अस्मिता है। जिस 
मामलेमे प्रान्तमें स्थिर रूपसे रहनेवाले छोगोको व्यापार, धन्धे, नौकरी 
वगराके लिओ अनेक प्रान्तोमे घृमनेवाले लोगोसे विशाल दुष्टि ग्रहण 
करनी चाहिये। मेरे पास अँसे कुछ पत्र आते हे, जिनमे प्रान्तीय 
सकुचिततासे अूबकर सभी प्रान्तीय भापाओको हटाकर सबके लिओ 
राष्ट्रभाषाकों ही मातृभाषा बनाने तककी हिमायत की जाती है। 
मेने देखा है कि जिन पत्र-लेखकोमे अधिकतर गाधीवादी, समाजवादी 
या साम्यवादी नहीं होते, बल्कि गुजरात-काठियावाडके भिन्न-भिन्न 
प्रान्तोमें व्यापार-धन्धा करनेवाले, या दक्षिण भारतके भिन्न-भिन्न भागोंमें 
नौकरी करनेवाले लोग होते हे। जिसे जगम जीवन विताना होता 
है, वह ओेक ही स्थानका बहुत ज्यादा अभिमान नहीं रखता। 

जो आज गुजराती वोलते है, अुनके पुर्वंज गुजराती ही बोलते 
थे असा नही कहा जा सकता । गुजरातके ही राजाओमें जिनके नाम 
हम अभिमानके साथ लेते हैँ अुन चावडा और सोलकी राजपूतोकी 
भाषा कौनसी होगी सो भगवान जाने! धीरे-धीरे वह गुजराती बनी। 
जो यह कह सके कि अनके पूर्वंज कमसे कम पाच हजार वर्षोसि गुज- 
रातमे ही रहते आये है, वे अपने अन पूर्वजोकी भाषाके कितने शब्द 
आज समझ सकेगे यह कहना कठिन है। भाषाओका स्वरूप ट्नि 
प्रकार अनजाने ढगसे वदरूता ही रहता है। दो सी या पाच नौ 
वर्षोंगे भाषामें जितना परिवर्तेत हो जाता है, मानों पुरानी भाषा 
मर गगी और अुसकी जगह नओ आ गजी है। अिसलिजे मेरी नम्न 
रायमें हमें यह मिथ्याग्रह नही रखना चाहिये कि हमारे जो वशज 
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परप्रान्तमें स्थायी रूपमे बसे वे अपने प्रान्तकी भाषा न छोडे। मेरी 
रायमे श्री मावलकर गुजराती हे। में गुजराती हू, लेकिन मेरी 
भतीजी कुमारी तारा महाराष्ट्रीय है; और मध्यप्रान्तके अर्थमत्री श्री 
दुर्गाशकर मेहता है तो खेड़ावाल ब्राह्मण, फिर भी वे महाकोशलके 
हिन्दी-साषी ही हे। काकासाहव बहुभाषी हे। गुजरात, महाराष्ट्र, 
या हिन्दी प्रान्त अन्हें अपना न माने, तो वह अआनकी संकुचितता 
ही मात्ती जायगी। हु 

हम विश्ञाल दृष्टिसि गुजरातकी सेवा करे, और असके , फल 
समग्र भारतके और सभव हो तो समग्र मानवजातिके चरणोमें अर्पण 
करे। जैसे गुजरातीके लिझे यह भी कहा जा सकता है कि “जहा 
ओेक भी गुजराती रहता है, वहा सदा ही गुजरात वसता है, और यह 
भी कहा जा सकता है कि वह गुजराती सर्व जगतका देशजन है। 
वह जिस समय जहा वसता है, अुस समय वहाकी प्रजाका पूरा सेवक 
और हित-चिन्तक रहता है। गाधीजीको जन्म देकर सचमुच गुजरातने 
जैसे गुजराती पैदा कर दिखाये है। गुजरात जैसे गुजराती सदा ही 
पैदा करता रहे! 

अन्तमें आपके निमत्रणके छिझरे में आप सबका आभारी हू! 
यदि जिस हरूम्बे छेखसे आप अब गये हो तो मुझे क्षमा करे। गुज- 
रात विद्यासभाका भविष्य अज्ज्वल हो! 


वम्बजी, २७-११-४८ 
शताब्दी व्याख्यानमाला -- गुजरात विद्यासभा 


रे 
राष्ट्रीय शिक्षा 


राष्ट्रीय शिक्षाका अर्थ क्‍या है? राप्ट्रीय शिक्षामें ये 
निश्चित वस्तुओ होनी ही चाहिये और जितनी नही होनी चाहिये, 
असा विधि-निषेधात्मक आलेख आप तैयार कर दें। साथ ही 
राष्ट्रीय शिक्षा और शुद्ध शिक्षाके बीच यदि कुछ अन्तर हो 

तो वह भी बतलावे। 
जुलाओ १९२७ में अुडीसा, सिध और गुजरातमे वाढसे बहुत 
नुकसान हुआ। छाखो मनुष्यः आफतमे फस गये। अुस सकटको दूर 
करनेमें अुडीसाका प्रयत्व बहुत ही थोडा माना जायगा। सिंधमें अभी 
ही सकट-निवारणका काम शुरू हुआ है। गुजरातमे किस प्रकारका 
प्रयत्न हुआ वह हम सव जानते हे। अतिवृष्टिके समय और असके 
बाद जनताने अपने सकट किस प्रकार धीरज और परस्पर सहकारसे 
सहे और अुसके निवारणके लिभे किस प्रकारकी व्यवस्था तेजीसे की, 
वह हम देख ही चुके हँ। जनता सरकारका मुह देखती नही बंटी। 
सरकार सकट-निवारणकी तेयारी करे असके पहले ही आसने अपनी 
तैयारी कर ली। जब सरकार मदद देनेके लिओ आगे आज, तब असे 
प्रजाकी व्यवस्थाके मारफत ही अपनी मदद देनेमें विशेष सुविधा और 
बुद्धिमानी मालूम हुओ और जनताकी व्यवस्थाको स्वीकार करना पडा। 
(देशी राज्योको छोडकर ) अुडीसा, सिध और गुजरातकी सरकार 
अक ही है। लेकिन हम देखते हें कि सरकारकी ओोरसे जो राहत 
गूजरातको मिली, वह दूसरे प्रान्तोकों नहीं मिली। जिसका कारण 
यह नही कि सरकारकी गुजरात पर कोओ विद्येप क्ृपादृष्टि है, पस्नु 


+# विद्यापीठ ज्याख्यानमालामे ता० १५-१-२७ वो हुमे प्रग्नोत्तर । 
प्‌ 
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गुजरातकी जनताकी राष्ट्रीय प्रगति जितनी हो गआ है कि जिस मामलेमें 
सरकारको जनताकी माग स्वीकार करनी ही पडी। गुजरातमे भी 
देगी राज्योमें --- वडोदा जैसे आगे बढे हुओ माने जानेवाले राज्यमे भी 
-- जनताका सकट दूर करनेके लिओ अन्य स्थानोकी तुलनामें कम 
प्रयत्त किया गया, जैसा कहा जायगा। किसी किसी राज्यने तो कुछ 
भी नहीं किया। निष्ठुर बनकर तमाशेकी तरह जनताके कष्ट देखता 
रहा। वडोदा राज्यमे भी जितनी राहत बडोदा प्रान्तने प्राप्त की, 
असके मृकाबले कडी प्रान्तको वहुत ही थोडी और देरसे मिली। 
जिसका कारण यही है कि देशी राज्योकी प्रजामे राष्ट्रीय प्रगति कम 
हुओ है, और बडोदा राज्यमें बडोदा प्रान्तकी अपेक्षा कडी प्रान्तमें 
सार्वजनिक कार्यकर्ताओं और लोकमतकी शक्ति कम है। 


राष्ट्रीय शिक्षा वही कही जा सकती है, जिससे राष्ट्रीय प्रगति 
सिद्ध हो, जिससे जनताकों अपने काम अपने हाथो चलानेकी शक्ति 
प्राप्त हो। 

सरकार या कुछ नेता अच्छे या बुरे नियम बना दें और अन्हे 
जनता चुपचाप या थोडी-बहुत चिल्ल-पो मचानेके बाद स्वीकार कर 
ले, अुससे जनता शिक्षित नहीं मानी जायगी। परतु जनता खुद ही 
अपने नियम पसन्द करके आन पर अमल करने रूगें और सरकारको 
वे नियम असी रूपमें स्वीकार करने पडें, जैसी स्थिति निर्माण करने- 
वाली शिक्षा ही राष्ट्रीय शिक्षा है। 

अदाहरणार्थ, जनताको औसा लगे कि हमारे यहा दियासलाओीका 
अृद्योग होना चाहिये, और अुसके लिझे लोकमत जितने व्यवस्थित ढगसे 
तीत्र बने कि कोओ भी व्यापारी विदेशी दियासलाओ वेच ही न सके, 
तो बुस आन्दोलनमें राष्ट्रीय शिक्षाका अग समाया हुआ होना चाहिये । 
मिस तरह जनता सिर्फ स्वराज्ययी माग ही करती न वेठेगी, 
बल्कि अपने आप देशका वहुतसा कारवार चलाने लगेगी। जिस 
रीतिसे यह सब होगा, असे राष्ट्रीय शिक्षा कहेंगे। 
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असा न माना जाय कि यह काम तुरन्त हो जायगा। जिसके 
लिओ बारबार तीत्र आन्दोलन करने होगे। परदेशी या निरकुश देशी 
सरकारको वशमे करने या पदश्रष्ट करनेके छिओझरे आखिरी कदम 
तीत्र सघर्षका ही होगा । वह या तो रकत्तपातहीन होगा या रक्त- 
पातवाला होगा। परतु अुसके पहले यदि जनता अपना अधिकतर 
कारोबार स्वय चलाने रूग गओआ होगी तो ही आखिरी कदमसे निदचय- 
पूर्वक यश मिलेगा। जिसलिये जनता अपने काम स्वयं ही सभालने 
लगे, यह राष्ट्रीय शिक्षा है। 


यदि हम पिछला अितिहास देखे तो भी मालम होगा कि राष्ट्रीय 
शिक्षाका विचार स्वराज्यके प्रइनमें से ही पैदा हुआ है। सरकारने 
बंग-भग किया, मुसलूमानोकों घोखा दिया, रॉलेट ओवट बनाया, 
जलियावाला बागका ह॒त्याकाड किया। जनताने टीका-टिप्पणी की, 
अत्तेजित हुओ, तीज़ रोष प्रकट किया, परतु आुसने देख लिया कि वह 
खुद असहाय है। सरकारने आज अनेक युवकोकों जेलखानोमें डाल 
रखा है, साअिमन कमीशनको भेजा है। जनता टीका-टिप्पणी कर 
रही है, गुस्सेसे बडवडा रही है, तडप रही हैं । परतु जिस तरह 
मौतसे चिढ़कर स्त्रिया अपनी ही छाती-माथा कूटने लगती है, भुसी 
तरह भ्रेकाध दिनके लिये सूतक पालकर जनता भी जिसके खिलाफ 
अपनी चिढ जाहिर करती है, लेकिन अन्तमें देखती है कि वह स्वय 
असहाय है। 

जनताको जिस असहाय स्थितिसे बाहर निकलना है। राष्ट्रीय 
शिक्षाका विचार जिसी भानमे से अत्पन्न हुआ है। और वारवार लहरें 
जुढठें या बैठे, तो भी जब यह भान नये सिरेसे होने रूगता हैँ त्तव वह 
अुसी असहाय स्थितिसे निकलनेके खयालसे पैदा होता है। 

जिस असहाय स्थितिसे प्रजाको जिस रीतिसे निकाला जाय 
वह राष्ट्रीय शिक्षा है। 


४८ शिक्षार्से विवेक 


वेशक जिसमें चरखा मुख्य है। केवल आथिक दृष्टिसे ही नही 
बल्कि प्रजाके सामाजिक और राजनीतिक सगठनकी दृष्टिसि भी । 
यह प्रवृत्ति हमे राष्ट्रीय सिविछ सविस दे रही है और देगी। जिसके 
आसपास अनेक मडल, सस्थाओ और प्रवृत्तिया खडी की जा सकती 
हे, परतु जिसके विना ओक भी प्रवृत्ति जितनी व्यापक नहीं बन 
सकती | 

राष्ट्रीय शिक्षाका दूसरा अग अखाडे है। यह अग सिर्फ जिसी- 
लिओे महत्त्वका नही है कि देशकी शारीरिक सपत्ति बढनी चाहिये, 
वल्कि जिसलिओ भी कि देणमें आवश्यक क्षात्रवृत्तिका विकास होना 
चाहिये । 

राष्ट्रीय शिक्षाका तीसरा अग ज्ञान-प्रचार है। जिसमे छात्रालय, 
पाठशाला, रात्रिशाला, वाचनालय आदिका समावेश होता है। 

दलित जातियोकी सेवा और स्त्री-शिक्षा अशत ज्ञान-प्रचारके 
अग है और अशत" राष्ट्रीय शिक्षाके स्वतत्र अग हे। क्योकि जिनमे 
केवल ज्ञान-प्रचारका ही प्र्न नहीं है, बल्कि जिन वर्गोके साथ होने- 
वाले अनेक प्रकारके अन्यायोका प्रतिकार करनेका भी प्रश्न है। 
मिसलिओ जिसे में अछूंग चौथे अगके रूपमें गिनता हृ। 

यह तो हुआ राष्ट्रीय शिक्षाका विधायक पहलू। अब हम जिसका 
निषेधात्मक पहलू ले। 

देशको जिस असहाय स्थितिसे बाहर “निकलना है, अुसके साथ 
जिस शिक्षाका सवध न हो वह राष्ट्रीय जिक्षा नही है। आुसमे जिसे 
हम वहुश्रुतता या (कुछ अनिश्चित रूपमें) सस्कारिता कहते है वह 
भले हो, परतु वह राप्ट्रीय शिक्षा नहीं है। और जिस प्रकारके 
साहित्य, सगीत या कला सस्कारी साहित्य, सगीत आदि भले हो, 
किन्तु वे राष्ट्रीय नही है। 

अदाहरणके लिओ, यदि कालिदासका शझाकुन्तछ नाटक, लोकगीत 
या कवि नानाछालके “रास देशको अपनी असहाय स्थितिसे बाहर 
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निकलनेमे कुछ मदद न कर सके, तो वे राष्ट्रीय साहित्य नही है। 
और यदि जुगतराम दवेकी सीधी-सादी रचना आधक्ानु गाडु 
( अधेकी गाडी ) जिस दिशामे विचारोको प्रेरणा दे तो वह राष्ट्रीय 
साहित्य है। रवीन्द्रनाथ टागोरका 'अचलायतन ” तो राष्ट्रीय साहित्य 
हो, परतु गीताजलि  अुत्कृष्ट होते हुओं भी सभव है राष्ट्रीय 
साहित्य न हो। 

नदलाल बोस या रविशकर रावलके चित्र यदि अक्त अुद्देश्यकी 
दिशामे ले जानेवाले न हो तो वे राष्ट्रीय कला नही हे। 

ताजमहल, देलवाडाके मदिर या अजन्ताकी गुफाये यदि हमारा 
आजका प्रहइन हल करनेमे कुछ योग न दे, तो वे राष्ट्रीय कलाके 
नमूने नही हे। 

में यह नहीं कहता कि जो राष्ट्रीय नही है वह सब बुरा ही है। 
परतु असमें जो कुछ अच्छा होगा असका स्थान राष्ट्रीय शिक्षासे भिन्न 
शिक्षामे होगा। केवल राष्ट्रीय शिक्षामे भुसका आवश्यक स्थान नही रहेगा। 

शुद्ध शिक्षा और राष्ट्रीय शिक्षाके बीच मुझे विरोध नही दिखाओ 
देता। यदि शुद्ध जिक्षा राष्ट्रीय शिक्षाका साधन हो, तो मेरी समझमें 
शुद्ध शिक्षा राष्ट्रीय शिक्षा देनेकी सबसे सच्ची पद्धति है। सबसे सच्ची 
पद्धतिका अर्थ है वह पद्धति जो भावना और बुद्धिकी सशुद्धिके 
नियमोका अवलोकन करके और शिक्षकोंके परपरागत अनुभवोका विचार 
करके असी अनुकूलता पेदा करती है, जिससे छोटी या बडी अम्र- 
वाली असस्कारी प्रजा सस्कारी बने। राष्ट्रीय शिक्षा भी जब शुद्ध 
शिक्षा-शास्त्रीके ह्वरा दी जायगी, तभी असके आत्तम परिणाम आयेगे। 
जिसलिओ राष्ट्रीय शिक्षार्में शुद्ध शिक्षा-शास्त्रीकी जरूरत है। 

राष्ट्रीय शिक्षामें प्रजाके प्रश्नोका विचार होता है। बुद्ध 
शिक्षा-शास्त्रीको यह सोचना चाहिये कि ये प्रइन आअत्तम ढगसे किस 
प्रकार हल किये जाय । जैसे जमीनका मालिक यह तय करे कि मुझे 
अमुक माप और सुविधघाओवाला मकान चाहिये तो अुसे बनाना कुशलू 

शि बि-४ 


णज्‌० शिक्षार्में विवेक 


मिस्त्रियोंका काम है, वेसे ही चुद्ध शिक्षा शिक्षाकी बिजीनियरीका शास्त्र 
हैं। राप्ट्रीय शिक्षार्मे बुस चास्त्रका जुपयोग वांछतीय माना गया हैं। 
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ड 


शिक्षा पर राज्यका अंकुश 


क्या थिक्षा पर राज्यका अंकुण होना चाहिये? 

१९०५ के वंग-भंगके वाद हिन्दुस्तानमें जो नजी जातन्रति जाबी, 
जुसमें से स्वराज्य, राष्ट्रीय जिक्षा, स्वदेशी और अंग्रेजी मालका वहि- 
प्कार -- यह चतुविधव कार्यक्रम पैदा हुआ। अग्रेजोने जो शिल्ला-प्रणाली 
शुरू की थी, अुससे असंतुप्ट रहनेवाला जेंक दल तो मिससे पहले भी 
था। अुपरोक्त आन्दोलनके वाद यह असंतोप जितना तीतन्न हो नया कि 
वह राप्ट्रीय क्षेत्रमें भी जा गया। 

१९०५ से १९१५ के दरमियान यह आन्दोलन बिलकुल बन्द तो 
नहीं हो गया, परतु वहुत मंद जरूर पड गया। जिस असंतोपसे जिसे 
पोषण मिला था, आुसके वंग-भंग रहू हो जाने पर मिट जानेके 
कारण यह परिणाम आना स्वाभाविक ही था। 

१९१५ के आसपास गावीजी हिल्दुस्तानमें आये, तवसे राष्ट्रीय 
बशिक्षाके प्रब्नने फिर जोर पकड़ा। गांधीजीने राष्ट्रीय भिलाकी स्वतंत्र 
घाला और योजना खड़ी की, छुछ सिद्धान्त निब्चित किये और 
काकासाहव आदि कुछ तेजस्वी, विद्वान, मुत्साही, युझ-बूमवाले और 
स्व॒राज्वकी भावनाने ओतग्रोत नवयुवकोंका दल अिक्ट्टा करके नजी 
शिक्षाकी नींव डाली। 

बुन्हींके प्रमावने छुछ ही समयमें सारे देनमें अश्नहयोगका युग 
आया और अुसीके साथ राष्ट्रीय शिक्षाकी प्रचण्ड वाढ बाद्री। अनेक 
प्राल्तो्में रास्ट्रीय विद्यापीठोकी स्थापना की गओजी। अुनमें जुतार-वढाव 
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तो बहुत आये, परतु अन्होने कुछ जैसे सिद्धान्त प्रचलित कर दिये 
जिन्हे सरकारी सस्थाओको भी धीरे धीरे मान्य करना पडा। 

अैसा कहा जा सकता है कि असहयोगके अुस जमानेमे हमारे 
प्रान्तमे गाधीजीके बाद दूसरे नबर पर सभी राष्ट्रीय वृत्तिके शिक्षा- 
शास्त्रियो, छोगो और विद्याथियोके माने हुओ नेता काकासाहव थे। 
राजनीतिक कार्यकर्ता तथा कुछ पुरानी परपराके शिक्षा-शास्त्रियोने अन्हें 
भले जितना न माना हो, परतु शिक्षण-सस्थाओ, सामान्य लोगो और 
तरुण विद्याथियोके लिये वे लगभग गुरु जेसे ही थे। नानाभाओ, 
गिजुभाजी, हरभाओ, नरहरिभाओ, मुझे और दूसरे कओी नामी 
अध्यापको और शिक्षकोको शिक्षाके क्षेत्रमे नगऔ नभी वस्तुओ और 
दृष्टिया देनेवाले वे ही थे। अुस कालमें हममे से कुछ लोग स्वतत्र 
रूपसे लिखते दिखाओ देते थे, किन्तु हमारे लेखोमे वहुत-क्रुछ गाधीजी 
या काकासाहवके विचारोकी ही प्रतिध्वनि रहती थी। 

काकासाहवबने अुस जमानेमे जिस सिद्धान्तका प्रतिपादन किया, 
वह यह था कि स्वराज्यमे भी शिक्षा स्वतत्र यानी राज्यके अकुणसे मुक्त 
रहनी चाहिये। में मानता हू कि गाधीजीने भी अुसका समर्थन किया 
था। “मानता हू ” कहनेका कारण जितना ही है कि काकासाहव और 
अुनकी छत्रछायामे हम छोग जितने जोरसे जिस सिद्धान्तका प्रतिपादन 
करते थे, अुतने जोरसे आअुसका प्रतिपादन करनेवाला गाधीजीका कोओी 
वचन शायद न खोजा जा सके। यह भी सभव है कि काकासाहव आज 
असका अआतने ही जोरसे प्रतिपादन न करे। 

आज जो यह प्रश्न अुठाया जाता है भुसका आुद्गम-स्थान कहा है, 
यह बतलानेके लिओ जितना पूर्व-वृत्तान्त मेने कहा। अब यह बता दू कि 
जितने वर्षोके अनुभवके वाद आस विपयमे आज मुझे क्‍या छुग रहा है । 

शिक्षा पर राज्यका अकुग हो या न हो थौर हो तो फ़ितना 
हो, यह कोओ स्वतत्र सिद्धान्त नहीं है। वह अनेक परिस्थितियों पर 
आधार रखता है। 
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हद जमानेमे राज्य शिक्षा पर अंकुश रखता ही नहीं था। 
राज्यकी जैसी कोशिश ही नहीं रहती थी। भुस समय यह नही माना 
गया था कि प्रजाकी शिक्षाके बारेमे राज्यकी कोओ जिम्मेदारी है। 
राज्यका अधिकार यह था कि वह प्रजा पर कर लगाये तथा परदेशोके 
साथ लडाओी करे, और असका कत॑व्य यह था कि वह देशकी रक्षा 
करे, कुछ न्यायदान तथा पुलिस आदिकी व्यवस्था करे, और. प्रजामे 
यदि कहीं गभीर झगडे आठ खड़े हो तो अुन्हे दवाये। शेष सब बातोमें 
जनताको पूरी स्वतत्रता थी। सिवके बनानेकी स्वतत्रता भी जनताको बहुत 
समय तक थी। शिक्षाके वारेमे प्रजाकी जिच्छा हो तो वह शिक्षा छे, 
न जिच्छा हो तो न छे--निरक्षर रहे। राज्यका द्रोह करनेकी शिक्षा 
न दे तो अुसे पसद आये वेसी और आस ढगसे वह जिक्षा ले सकती 
थी। जैसे व्यापार, खेती, मजदूरी, आदिके सम्बन्धमे राज्य हस्तक्षेप 
नही करता था, असी तरह विक्षाके क्षेत्रमे भी नहीं करता था । 
कोओ बडा सम्राट्‌ अथवा वादशाह, दूसरे हाकिम या जागीरदार अपनी 
जिच्छासे शिक्षा-सस्थाजोकों दान दे या विद्वानोकी कद्र करे, तो वह 
अनका शौक माना जाता था, कर्तव्य नही। हा, दान देनेवालोकी 
प्रशंसामें कवि और चारण स्तोत्र बनाते थे। 

धीरे-धीरे जिन विचारोमे परिवर्तत हुआ। राज्यके कतंव्यके 
क्षेत्रोके साथ अुसके अधिकारका क्षेत्र भी वढता ही गया। राज्यकी 
बागडोर प्रजाके प्रतिनिधियोंके हाथमे आती गओआ और साथ ही नित्य 
जीवनकी अनेक सस्थायें भी। कोओ अपढ न रहे, कोओ भूखा या 
बेकार न रहे, कोओ राष्ट्र-धातक घन्धा न करे, राष्ट्रगपोपक धन्वोको 
योजनापूर्वक आत्तेजन मिले, प्रजाहितके कुछ व्यवसाय राज्यकी ओरसे 
ही चलाये जायं, मजदूरोको पूरी मजदूरी, आवश्यक आराम, अत्यधिक 
परिश्रमसे मुक्ति आदि मिले, चीजे बनानेवालोको पूरी कीमत मिले, 
प्रजाको चीजें बहुत महंगी न मिले आदि आदि सैकडो वातोकी 
जवाबदारी राज्यके सिर बढती ही गज । जिसके परिणामस्वरूप राज्यके 
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महकसे --- कारखाने बढ गये। ओेक ओर लोकशाही वढी। छेकिन 
लोकशाही वढी जिसलिओे नौकरशाही और निष्णातज्ञाही भी बंढी। 
दूसरी ओर आअुसीके परिणामस्वरूप कुछ हद तक व्यक्तियों और 
छोटे-छोटे समूहोका स्वातत््य भी घटा। यदि राज्य पर प्रजाको शिक्षित 
और सस्कारी बनानेकी जवाबदारी ही न हो, तो आप किस तरह 
पढाते हैं, क्या पढाते है आदि बातोमे हस्तक्षेप करनेका अुसे कोओ 
प्रयोजन ही न रहे। यदि राज्य विदेशी, निरकुश या जुल्मी हो तो 
वह ज्यादासे ज्यादा यही ध्यान रखेगा कि आप जैसा कुछ न पढावें 
जिससे अूसका अस्तित्व खतरेमे पडे। यदि आप अआसके अनुकूल शिक्षा 
दें, तो वह कुछ दान या गआान्ट भी देगा। 

अग्रेजी राज्य यदि साधारण विदेशी राज्य होता -- अदाहरणार्थ 
जैसा ओक समय गुजरातमें गायकवाडका राज्य माना जाता था-- 
तो वह भी शजिक्षामे जिससे ज्यादा हस्तक्षेप नहीं करता। परन्तु अुसकी 
स्थिति विशेष प्रकारकी थी। वह बहुत ही दूर देशसे राज्यका सचा- 
लन करता था। असे असी स्थिति्में राज्य चलाना था जिसमें अुसके 
मुट्ठीभर अधिकारियोके मातहत काम करनेवाले सारे कर्मचारी जीती हुओ 
प्रजामें से ही थे। अुसकी भाषामे सिर्फ मराठी-गुजराती जैसा प्रान्तीय अन्तर 
ही न था, वह बिलकुल विलक्षण थी। अुसे अपनी सस्क्ृति और सम्यताका 
अभिमान और अूुसे हिन्दुस्तानमे दाखिल करनेकी अभिलापा भी 
थी। भिसलिमें असे अपनी जरूरतके अनुसार और अपने लिखे 
अनुकूल शिक्षण-तत्र चलानेकी आवश्यकता मालूम हुओ। परन्तु जिस 
तरहकी शिक्षा भी सारे देशको देनेकी अुसकी जवाबदारी है, यह 
अुसने नहीं माना था। जिसलिओं यदि जनता सरकारी अकुससे स्दृतत 
राष्ट्रीय शिक्षणकी सस्थाये चलावे, तो आसमे भुने कोओं आपत्ति 
नहीं थी । परन्तु जनता कओ कारणोसे सरकारी थिक्षावी ओर हूं 
आकपित हुओ । जिसलिओ जनता स्वयं भी अपनी थिक्षा-अवृत्तिया 
असी ही चलाने लगी जिनका मेल अग्रेजी शिक्षण-पद्धतिसे दंठ सफके। 
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जिसी बीच युरोपमे यह भावना बढने रहूगी कि शिक्षाकी 
जिस्मेदारी सरकारकी है और अुसकी प्रतिक्रिया जिस देशके शासनकर्ताओ 
और प्रजा दोनो पर हुओ। राज्य शिक्षा-प्रसारकी जिम्मेदारी समझने 
लगा और प्रजा जिस जिम्सेदारीको पूरा करनेमे होनेवाली ढील पर 
सरकारकी टीका करने लगी तथा असन्तोष जाहिर करने छगी। नतीजा 
यह हुआ, और वह स्वाभाविक था, कि जो शिक्षा राज्यको 
अनुकूछ मालूम हुओ वही प्रजाको भी अनुकूल मालम हुओ, और वह 
बढने लगी। वह बढती गओ, फिर भी कभी जितनी न फैल पाओी 
कि जनताकी विद्याल्ताके प्रमाणमे अुसे कोओ महत्त्व दिया जा सके। 

फिर भी, वह जितनी फैली अतनी राज्यकी दृष्टिसे ही फंली 
थी और राज्य विदेशी था, जिसलिणओे अस शिक्षाने पढे-लिखो और 
जनताके वीच दीवार खडी कर दी। जिससे देशके विचारशील वर्गमे 
यह भावना पैदा हुओ कि यह शिक्षा राष्ट्रीय नही है। जिस प्रकार 
राष्ट्रीय-शिक्षा-वादका जन्म हुआ। अुसकी जडमे राजनीतिक असन्तोष 
तो था ही, अिसलिओ असके वारेमे शासनकर्ताओका यह मत रहा 
कि राष्ट्रीय शिक्षा यानी अग्रेजी-राज्य-विरोधी शिक्षा । जिस कारणसे 
असे राज्यकी ओरसे प्रोत्साहन नही मिला, जितना ही नही, अुस पर 
कडी नजर भी रखी जाने लगी । वेशक, वह राज्यके विरोधियोका 
कार्यक्रम था, अिसलिओ अुस शिक्षाका ओके सस्कार पढनेवालोंके मन 
पर राजद्रोहके रूपमें तो पडता ही था। 

जिस प्रकार सरकारी शिक्षा बनाम राष्ट्रीय शिक्षा जैसे दो 
पंथ बनें। 

हम यह न भूले कि राष्ट्रीय-शिक्षा-वादका निमित्त कारण विदेशी 
राज्य और अससे मुक्त होनेकी जिच्छा थी । 

बादमे घीरे-धीरे शिक्षा-विभाग प्रजाकीय (गैर-सरकारी) नेताओंके 
हाथमे आया, भले हम ऑन्‍्हे जनताके चुनें हुजे प्रतिनिधि न 
कहे । अब सरकारी शिक्षा यानी विदेशी-सचालित शिक्षा और जिंस- 
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लिओ अराष्ट्रीय शिक्षा--यह आक्षेप करनेका अधिकार न रहा । 
अच्छी हो या निकम्मी, फिर भी वह प्रजाकीय शिक्षा ही बनी। 
१९३५ के कानूनके अमलमे आनेके बाद वह विभाग फिर चुने हुमे 
प्रतिनिधियोके हाथमें ही आया। (असमें भी यदि कोओ कमी रह 
गओ_ हो तो वह अब विलकुल पूरी हो गजओ,_ी है। ) 

यह विभाग प्रजाकीय बना फिर भी जैसी स्थितिमे नहीं 
था कि विदेशी सरकारके बनाये हुओ रास्तेकों छोड सके। जनताके 
प्रतिनिधियों, विभागके अधिकारियो तथा निष्णातोमे किसीको भी 
दूसरे प्रकारका तत्र रचनेकी सूझ नहीं थी; आज भी नही है। 
राष्ट्रीय शिक्षाके प्रवतको और अनकी सस्थाओकी प्रतिष्ठा अभी भी 
अच्छी तरह जमी हुओ नहीं मानी जायगी। जिसलिओे प्रतिनिधिगण 
मौजूदा पद्धतिको आगे बढानेमे तो सफल हो सकते हे, लेकिन असे 
छोडकर तेजीसे आगे बढनेमे परेशानी अनुभव करते हे। 

जिसलिजे अब राष्ट्रीय शिक्षाका दूसरा अर्थ महत्त्वपूर्ण बन जाता 
है। वह यह कि जो शिक्षा राष्ट्रके हित, सस्क्ृति, स्वभाव आदिकी 
पोषक हो वह राष्ट्रीय शिक्षा है, विदेशी सरकार द्वारा निण्चित 
किये हुओ मार्गसे दी जानेवाली शिक्षा राष्ट्रीय नही है। जिस प्रकार 
अब जो विवाद है वह प्रचलित शिक्षा और अुसके खिलाफ नओऔ 
पद्धति दाखिल करनेकी जिच्छा रखनेवाली शजिक्षाके बीच है। 

देश स्वतत्र नही था, तब राष्ट्रीय शिक्षाका अर्थ सरकार-द्रोही 
या गुलामी-विरोधी शिक्षा था, यही आअुसका महत्त्वका अग था। आअुसकी 
सिद्धिके लिओ असे सरकारी शिक्षा-विभागसे स्वतत्र रखनेका तथा 
सरकारी शिक्षा-विभागसे असहयोग करनेका सिद्धान्त अपनाना आव- 
इयक था। असा कहा जा सकता है कि जिस सिद्धान्तके लिझे अस 
अर्थभे अब कोओ आधार नही रहा। 

अव प्रइन जिस प्रकारका है। आजका सर्वमान्य सिद्धान्त यह 
है कि प्रजाको शिक्षित बनानेकी जिम्मेदारी सरकारकी है। जुसके 
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लिओ शिक्षाकों अनिवार्य बनाना आवश्यक तथा सरकारके अधिकारकी 
वात मानी गजी है। स्वाभाविक यही होगा कि सरकार अपने विचारोंके 
अनुसार ही शिक्षा-पद्धतिकी रचना करे। सरकार बाह्य रूपमे जनताके 
प्रतिनिधियोकी वनी हुओ है। ये प्रतिनिधि वही शिक्षा देगे, जिसे 
वे अच्छी और व्यवहार्य समझेगे। प्रत्येक नागरिकको शिक्षा मिले, यह 
देखना सरकारका कतंव्य है। जिसलिओणे शिक्षाके अनिवार्य अग कौनसे 
और जैच्छिक अग कौनसे है, यह भी सरकारको ही ठहराना चाहिये। 
ओर जो अग अनिवार्य माने जाय, अुन सभीको विक्षा-संस्थाओंके 
लिझे -- फिर वे सरकारी हो या गैरसरकारी -- अनिवार्य कर दे, 
तभी मान सकती है कि वह अपनी दृष्टिसे अपनी जिम्मेदारी अदा कर 
रही है। अुदाहरणके लिओ, सरकार यदि यह माने कि सभी शिक्षितोको 
नागरी, अआर्दू और प्रान्तीय तीनो लिपिया आनी चाहियें, तो वह सभी 
सस्थाओंके लिओे तीनो लिपिया अनिवार्य करेगी। यदि अुसे लगे कि 
दो लिपियां काफी हे, तो वह असा करेगी। अुस हालतमें तीसरीका 
ज्ञान जैच्छिक ही रहेगा। जिसी प्रकार अग्रेजी, धर्म, कताओ आदिकी 
शिक्षाके वारेमें भी होगा। अनिवार्य विषयोको छोडकर दूसरे चाहे 
जितने विषयोकी शिक्षा मिली हो, तो भी पढनेवाला सरकारकी 
दृष्टिसे शिक्षित नहीं माना जायगा। जैसे, सिर्फ वेदपाठी ब्राह्मण या 
कुरानपाठी हाफिज । 

जिसके साथ दूसरी वात यह है कि छोकशाहीमे जनताको 
सरकारका अर्थ सर्वमान्य सरकार नहीं होता। वह वफादारी मागने 
जितनी तो सर्वमान्य होती है, किन्तु नीति और अमलकी दृष्टिसे 
वह ॒वहुमतमान्य ही रहती है। अध्यक्षका विशेष मत लेकर ५१ विरुद्ध 
५० मत पानेवाली सरकार भी जनताकी ही मानी जायगी। आुसके 
विचारों और शासन-प्रणालीसे विरोध रखनेवाली ओेकाब पार्टी तो 
रहेगी ही, यो मानकर चलना चाहिये । ओकसे ज्यादा विरोधी पार्टिया 
भी हो सकती है, छेकिन विलकुल न हो जैसा गायद ही कभी होगा। 


शिक्षा पर राज्यका अंकुश ५७ 


यह विरोधी पार्टी या पाविया आज भले अल्पमतमे हो, छेकिन 
यदि सप्रदाय वगैराके आधार पर ही बनी हुम न हो तो अंन्हे 
भविष्यमें बहुमत पानेकी आशा हो सकती है। सरकारी पक्ष जो 
शिक्षा देता होगा, अुससे यदि जिन पाव्योका कोओ विरोध हो तो वे 
सरकार पर यह आशक्षेप करेगी कि अुसकी शिक्षा राष्ट्रहित-वर्धक 
यानी राष्ट्रीय शिक्षा नहीं है। साम्प्रदायिक पाटियोकी भी शिक्षाके 
बारेमें कुछ विशेष दृष्टि होना सभव है। यदि अुस विशेष दृष्टिको 
सरकारी शिक्षा्में स्थान न मिले, या अपनी सस्थाके विद्यार्थियोंके 
लिओ भी अुसे अनिवार्य करनेकी छूट न हो, तो अओन्हे भी सरकारी 
शिक्षासे स्वत्तत्र रहना जरूरी मारूम हो सकता है। जैसे, कोओ जीसाओी 
स्कूल सब विद्यार्थियोंके लिभे वाअिबलके वर्गमे बैठना अनिवार्य करना 
चाहे, परन्तु सरकारी नियमोमे अुसकी मनाही हो। 


जिस प्रकार शिक्षाके बारेमें सरकारके विरोधी पक्षके तथा खास 
सम्प्रदायोके अलग-अलग मार्ग रहे, यह स्वाभाविक है। अआनमें विरोधी 
पक्ष अपने मार्गको राष्ट्रीय शिक्षा कहेगा और सरकारी शिक्षाको 
अराष्ट्रीय: और संभव है वह सरकारी शिक्षासे स्वतत्र रहनेका भी 
आग्रह रखे। यदि सरकारी नियम अुसमें विध्नरूप वरनें, तो अुसका 
यह मत रहेगा कि शिक्षा-सस्थाजों पर राज्यका अकुश नहीं होना 
चाहिये। परन्तु जिस मतका अर्थ जितना ही समझना चाहिये कि 
जब तक अस पक्षका बहुमत नही होता तभी तक असका जैसा मत है। 
यदि करू अस पक्षकी सरकार वन जाये तो वह भी अपने मतके 
अनुसार अकुश रखेगा ही। आअुदाहरणके लिझे, यदि आजकी सरकारका 
यह मत हो कि राष्ट्रभाषाका अथे देवनागरी तथा अर्दू दोनो लिपियोमें 
लिखी जानेवाली हिन्दी-आर्दू-मिश्रित हिन्दुस्तानी है और वह असे 
अनिवार्य कर दे, तो वह हिन्दी-प्रचारकोकी दृष्टिमे राष्ट्रीय जिक्षा नही 
वल्कि भाषा और लिपिका सकर करनेवाली, जशुद्ध तुया वेढ्गी शिक्षा 
देनेवाली अरापष्ट्रीय प्रथा मानी जायगी, और चूकि वह अनिवार्य 


ण्८ शिक्षार्में विवेक 


होगी, जिसलिओ हिन्दी-प्रचारक शिक्षाकों राज्यके अकुचसे स्वतंत्र रखनेकी 
हिमायत करेंगे। परन्तु यदि कल गासनसूत्र अुनके हाथमे चला जाये, 
तो वे जुर्दू भापा और लिपिको सरकारी ज्ञालाओंसे निकाल देगे, 
और हिन्दुस्तानी पुस्तकोको अमान्य करके शुद्ध हिन्दी पुस्तके चलायेगे। 
अुस समय आजका सरकारी पक्ष असे अराष्ट्रीय कहेगा, और अपनेको 
अनुकूल मालूम होनेवाली पुस्तके चलानेकी स्वतंत्रता चाहेगा। 

जिस प्रकार सरकारी शिक्षा और राष्ट्रीय शिक्षा छोटे दल और 
बड़े दलके शिक्षण-मार्गोके ही दूसरे नाम वन जाते है। छोटे दलकी 
रायमें सरकारी जिक्षा अराष्ट्रीय होगी, भले ही अुसे जनताके प्रचंड 
वहुमतका समर्थन प्राप्त हो। 

हरओक देशमे असा कुछ तो होता ही रहेगा । जिसके खास 
संग्रदाय हे या जो सरकारका प्रतिस्पर्धी पक्ष है, वह छोटे पैमाने पर _ 
भी अपनी अलग सस्थाये चलानेका आग्रह रखेगा ही। यदि 
अुसकी प्रणालीमे जैसी कोओ बात होगी जिससे सरकारकी हस्तीको 
खतरा पहुंचनेकी सभावना हो, तो असे सरकारी दमनका सामना 
करनेका भी मौका आ सकता है। 

सरकार पर प्रजाकी जिक्षाकी जवावदारी है, जैसा निश्चित कर 
देनेके वाद यह नही हो सकता कि सरकारका शिक्षा पर किसी तरहका 
अकुण न रहे। विक्षा-विभाग ज्यादासे ज्यादा जितनी ही स्वतत्रता भोग 
सकता है कि सरकार समय-समय पर जो नियम वनाये, आनके अनु- 
सार शिक्षाका तंत्र चलानेमे दूसरे अधिकारियों या विभागोका हस्तक्षेप 
अनके काममें वाघक न हो। जैसे न्‍्याय-विभागके वारेमे होता हैं। 

लोकगाही तत्रमे सरकारी पक्षसे भिन्न विचार रखनेवाले पक्षोको 
जैसे दूसरी वातोमें अपना वहमत वनाकर सरकारकी वागडोर अपने 
हायमे लेनी पडती है, वैसे ही शिक्षाके क्षेत्रमे भी करना होता 
है। सरकार मानी तो जाती हो लोकतात्रिक, लेकिन हकीकतमे ताना- 
यगाही ढगकी हो, तो तीज परिस्थितिमे असहयोग, वहिष्कार मं 


“विज्ञारद का अध्ययन ५९ 


सत्याग्रहके दूसरे अपाय काममे लेनेका भी प्रसग आ सकता है। यह 
सिर्फ शिक्षाके ही क्षेत्रमे सभव नही है, सभी प्रकारके राज्यतत्रोमे 
यह नौबत आ सकती है। 


' शिक्षण अने साहित्य, अक्तूबर १९४७ 


हे 
“विशारद का अध्ययन 


अनुभवसे नये स्नातकोकों कुछ देने जैसा हो, तो में अन्हें ओके 
भूलसे मुक्त होनेकी बात कहूगा। मेरे ओक मित्र कहा करते थे: 60० 
शाक्षतपर्भांणा ०ण768 गप्रापराशाणा ( स्नातक होनेके वाद अपमान 
और तिरस्कारका अनुभव होता है) | वस्तुत. कओ बार यह सच होता 
है। किन्तु बारीकीसे विचार करने पर मालूम होगा कि स्तातकके मनमें 
अपने विषयमे जो ओेक भ्रमपूर्ण कल्पना रहती है, वही जिसका कारण 
होती है। बहुतेरे स्तातकोकी यह कल्पना होती है कि जैसे कारखानेसे 
बनकर निकले हुओ मालका अमुक बाजार भाव होना ही चाहिये, भुसी 
तरह स्नातक बनकर निकरलर्ते ही आन्हे समाजमे अमुक कीमत तथा 
अमुक प्रतिष्ठा मिलनी ही चाहिये। कड॒वे अनुभवोके वाद अओन्हे मालूम 
हो जाता है कि वे खुद कारखानेके मालकी तरह जड नही हैं 
जिसलिओ अनकी अमुक कीमत निरिचित नही की जा सकती, और 
परावलूम्बी जीवन वितानेके लिग्रे अम्मीदवारी करनेवालेको प्रतिप्ठाफा 
खयाल भी छोड देना पडता है। 

जिसका पता लगानेमे स्नातककों जो निराशाका अनुभव होता है, 
अुसका कारण अुसकी अपनी ही भूल होती हैं। वह जिनकी छानजेन 
करेगा, तो पायेगा कि विशारद (या वी० ओऔ० ) तकका पराठ्यनम 


+ गृजरात विद्यापीठ, जहमदाबादकी ओेक आपाधि। 


६० शिक्षार्मं विवेक 


सामान्यतः: जिस अद्देश्यसे रचा ही नहीं जाता कि वह आजीविकाका 
सावन बन सके । वह तो विद्या-व्यासगियोका ही पाठ्यक्रम रहता 
है। यह पाठ्यक्रम अुनके लिओ है जिन्हें भाषा, जितिहास, सपत्ति- 
शास्त्र, आदि अनेक पाडित्यके विषयोमें रस है और जो जिनका अधिक 
रसास्वादन करना चाहते हे। वे यदि विद्यारद” तक अपनी पढ़ाओ 
चाल रखें तो केवल विद्याप्राप्ती रुचिके कारण ही रख सकते 
हैं । जिसलिओे विशारद हो जानेके बाद अुससे आजीविका कमानेकी 
जिच्छा करना ओक प्रकारके बीजसे दूसरे प्रकारका फल प्राप्त 
करनेकी जिच्छा रखने जैसा माना जायगा । आम तौर पर तो 
विधारदकों भी आजीविकाके लिओ विशेष योग्यता प्राप्त करनी 
चाहिये, और वह योग्यता जिस घधेके हारा आजीविका प्राप्त करनी 
हो, असमे अुम्मीदवारी करके ही प्राप्त की जा सकती है। जिस 
प्रकार यदि स्तातक हो जानेके वाद वह अपने-आपको आजीविका देनें- 
वाली विद्याका विद्यार्थी समझे, तो कभी स्वारोपित श्रेष्ठताओके विचारों 
और महान आजामोकों छोड देगा, और विद्यार्थके जैसी ही नम्नता 
और थिप्यभाव अपने भीतर कायम रखेगा । जैसे स्नातकके लिओे 
अपर लिखा हुआ अग्रेजी वाक्य दु खसे कहनेका प्रसग नहीं आ सकता। 
स्नातक मानता है कि अब वह शिष्य नहीं रहा, अब वह धन और 
मानके योग्य हो गया है। किन्तु वह शिष्य नही रहा हो तो सिर्फ 
कुछ विशेष विद्याओके सम्बन्धमें ही, धनप्राप्ति या आजीविका-प्राप्तिकी 
विद्याके बारेमे तो वह शिष्य ही है। वहां तो ओअसे पुन. नम्रभाव, 
विप्यभावसे अम्मीदवारी ही करनी चाहिये। 

यह सच है कि शुरूके जमानेमें और आज भी कुछ छोगोंके लिखे 
स्नातक होते ही आजीविकाके मार्ग खुल जाते हे। किन्तु वे अपवाद- 
रूप हैं। अुन अपवादोंके कारण भी अलग हे। आुनके लिओ विद्यारदका 
पाठ्यक्रम आजीविकाकी दृष्टिसि गढा गया हो सो बात नहीं । परुठ 
कुछ घवोमें केवल अंग्रेजी भापा पर अच्छा अधिकार होना हीं 


भनुष्यताकी, प्रतिष्ठाकी और निर्वाहकी शिक्षा ६१ 


विशेष योग्यताके रूपमें माना जाता है; बिसलिओे अनमे अंग्रेजीके 
अधिकारका आथिक मूल्य मिलता है। लेकिन यह वात हर धंबेको 
लागू नही हो सकती। जिसके अलावा वडे-बडे लोगोकी जान-पहचान, 
प्रभाव वगेरासे होनेवाले फायदे भी सामान्य नियममें नहीं माने जा 
सकते । सामान्य नियम तो यही होना चाहिये कि हर स्तातक यह 
माने कि अभी तक अुसके भीतर जितनी अुमग और अत्साह था 
अतनी विद्याकी अपासना असने की, अब कुछ आजीविकाके लिओ सीखें । 


नवजीवन, केछवणी अक, २५-१-१९२५ 


दर 
मनुष्यताकी, प्रतिष्ठाकी और निर्वाहकी शिक्षा 


विद्यापीठ कार्याछ्यफी ओरसे स्नातकोको अनकी प्रवृत्तिके वारेमे 
कुछ प्रइन पूछे गये थे। कुछ स्नातकोंके अुत्तर आ चुके हूँ, दूसरोंके 
आ रहे है। बहुत ही थोडे स्नातकोको अपना भविष्य आगाजनक और 
वर्तमान स्थिति सतोषकारक मालूम होती है। अधिकतर भुत्तर निराबा- 
भरे और चिन्तासे पूर्ण हे तथा चिन्ता पैदा करनेवाले हें। भेक-दो 
स्नातक तो करुणाजनक स्थितिमें दिन बिता रहे है। यहा सभी 
अत्तरोका सार देनेका विचार नही है, केवल आन अआत्तरों परसे पैदा 
होनेवाले कुछ विचारोको ही पेश करना चाहता हु । 

अुसके पहले स्नातकोके आब्वासन (?) के लिखे ओेक-दो वातें 
स्पष्ट कर दू। 

स्नातक होनेके बाद निर्वाहके लिझे अनुकूल बधा पानेकी कठिनाओ 
घटी हुम नही मालूम होती । यदि गूजरात विद्यापीठके स्नातकोव्ग यह 
खयाल हो कि यह वात अजुन्हीं पर लागू होती है तो यह अुनका त्रम 
है। पहले मेक वार में कह चुका हू और आज फिर कहता हू कि यह 
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प्रब सभी सस्‍्तातकोको समान रुपमें परेशान करता है। मेरा निरीक्षण 
तो बह हैं कि हममें से बहुतेरे स्नातकोंका बी० मबे०, भेम० जे०, 
ओअेल-अल० बी० तकका अभ्यास कुछ जिस प्रकारकी परिस्थितिमें वढता 
है: अग्रेजीकी पाचवी या छठी कक्षा तक, यानी लगभग १५ या १६ 
वर्षकी अुम्र तक कौटुम्बिक स्थितिकी बहुत चिन्ता किये विना अभ्यास 
चलता रहता है। जिसके वाद घरकी स्थितिका कुछ ज्यादा खयाल 
होने लगता है, अपनी जिम्मेदारीका कुछ-कुछ भान होता है; हम 
समझने छगते हे कि पढाजीका खर्च देना माता-पिताकों कठिन होता 
है। परतु जितनी कच्ची अम्रमे क्या किया जाय, यह प्रइन माता-पिताके 
और हमारे भी मनमें अठता है। परन्तु कोओ अत्तर नही मिलता | हमारी 
पढाओकी आअमंग तो कायम ही रहती है, मित्रवर्गी गोरसे अनुकूल 
प्रोत्साहन भी मिलता है। जिसलिओे यह होता हैं कि जब यहा तक 
गाडी खींच छाये तो अव मेंट्रिक हो जाये। लेकिन मैट्रिकके वाद क्‍या 
किया जाय ? फिर कुटुम्व और मित्रोकी सभा बैठती है, विचार-विमर्प 
आरभ होता है। परतु कोओ निण्चित हल नहीं दिखाओी देता। 
कुटुम्वके प्रति अपनी जिम्मेदारीका हमें भान होते हुओ भी आगे पढलेकी 
हमारी अुमग मन्‍्द नहीं पडती। ज्यादा पढ़कर कुटुम्बकी यह स्थिति 
सुधारनेकी आद्या भी सबको रहती ही है। कौदुम्विक स्थिति 
विलकुछ खराब न हो और परीक्षा पास करनेमे हम निरे बुद्ध न हो 
तो दूसरे किसी हलके अमावमे हम कॉलेजमें भरती होनेके निर्णय पर 
पहुंच जाते हे। आजकी ,चिन्ताकों चार वर्षकी अवधि देकर आगे ठेल 
देते हैं। जैसा करते-करते वी० जे० हुओ कि फिर वही प्रव्न सामने 
आकर खड्ा होता है। और फिर कोओी संतोपकारक आुत्तर नहीं मिलता | 
क्िसलिये फिर जेल-ओन्ड० बी० पास करनेके निर्णयकी ओर खिंच 
जाते है । अिस प्रकार हममें से ज्यादातर विद्याथियोका अम्यास थुत्तरोत्तर 
आत्म-निर्णयसे नहीं वढता, वल्कि जीवन-निर्वाहकी पद्धतिके बारेम 
किसी संतोपकारक निर्णय पर न पहुच सकनेके कारण मजबूरीसे आग 
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बढ़ता है। जिस स्थितिके कारण बी० ओ०, जेल-ओेल० बी० या स्नातक 
हो जानेके बाद चारसे छह वर्ष तक आगे ठेली जाती रही चिन्ता 
हृष्ट-पुष्ट होकर यदि कष्ट देनेके लिभ्रे आ खडी हो तो आुसमे आइरचर्य 
नही होना चाहिये । यह कठिताओ सिर्फ विद्यापीठके स्नातकोके लिओ ही 
है या नजी है, यह खयाल अ्रमपूर्ण है। ओेम० ओ० बनाके मेरी मिट्टी 
क्यो खराब की ? ” जैसी ग्रेज्युअओटोकी दयाजनक स्थितिका दर्शन कराने- 
वाली कथायें आजकलकी नही है। ग्रेज्युअओटोकी चिन्ताके प्रइनको हल 
करनेके विचारमे से भी कुछ हद तक देशसे समय-समय पर राष्ट्रीय 
शिक्षाकी चर्चा और आन्दोलनकी अत्पत्ति हुओ है। 
विद्यापीठके कुछ स्नातकोने अक बात यह कही है कि विद्यापीठके 
स्नातक होनेके कारण ही कओ जगह अुनका अनादर हुआ है। अनसे 
कहा गया है कि 'हमें तो सरकारी डिग्रीवाले लोग चाहिये! * में 
जानता हू कि मनुष्यकी आवश्यकता होते हुओ भी हमारे देशमे असे 
लोग हैं जिन्हे सरकारी डिग्रीवाले मनुष्यके प्रति विशेष श्रद्धा होती 
है। जिन्हे विशेष रूपमें अपने आदमी कहा जा सके, असे लोगोके 
प्रति अश्वद्धा -- आत्मविश्वासकी कमी --- हमे गुलाम बनाये रखनेवाले 
अनेक कारणोमे से ओक महत्त्वका कारण है। यह रोग हिन्दू जनतामे 
विशेष मात्रामें है। राष्ट्रीय सस्थाकी डिग्रीकी अपेक्षा सरकारी 
सस्थाकी डिग्रीको विशेप मान देनेकी, देशकी डिग्रीकी अपेक्षा विदेशकी 
डिग्रीको विशेष मान देनेकी हमारी आदत जरूर है। परतु फिर भी अससे 
यह न समझा जाय कि आअूपरका अआत्तर जिस आदतका ही परिणाम 
है। बहुतेरे मनृष्योका यह स्वभाव होता है कि अओन्हे किसी कारणसे 
अम्मीदवारको न रखनेकी या दूसरा कोओ काम न करानेकी जिच्छा 
हो, तो वे सही कारण न बताकर दूसरा ही कोओ कारण वतछाते 
है। मनुष्यकी तीव्र आवज्यकता न हो, या कोओ अम्मीदवार व्यवित्रगत 
रूपमे पसन्द न आता हो, या बुसे कुछ नस्ते वेतन पर रसनेवी वृत्ति 
हो, तो हमे दूसरी तरहका मनुष्य चाहिये' यह अआत्तर धवेदारोकी 
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जातिमें सौम्य माना जाता है। जिस प्रकारका थोडा असत्य विनयी 
अत्तर माना जाता है। 

किन्तु यह कठिनाओ पुरानी है, या सर्वंसामान्य है, या जिस 
अत्तरमे सौम्य असत्य है, यो कहनेसे स्नातकोके लिओ कोओ रास्ता खुल 
नहीं जाता। यह समझकर ही मेने जूपर आश्वासन” शब्दके बाद 
प्रश्नचिक्त रखा है। 

जब लरूम्बे समयसे शरीरमे रोग घर किये बेठा हो, तब रूढ 
मार्गसे जीवन व्यतीत करनेकी पद्धति जारी रखकर दवादारूसे रोग 
दूर करनेकी युक्तिया आजमाते रहनेमे मेरा विश्वास नही है। रोगीको 
अपनी जीवन वितानेकी पद्धतिकी ही जाच करनी चाहिये। अुसकी 
जीवन वितानेकी पद्धतिके मूलमे ही कही त्रुटि होनी चाहिये, और 
अस च्रुटिकों दूर किये बगैर रोगसे मुक्त नहीं हुआ जा सकता। सभव 
है अस पद्धतिसे दूसरोको वह रोग न होता हो, लेकिन जितना अुसे 
अपनी तासीरका वुनियादी फर्क समझना चाहिये। यह भी संभव है कि 
लबे समयकी आदतके कारण वह त्रुटि निकालना कठिन हो; कौनसी 
त्रुटि है यह खोजनेके बदले दूसरी अच्छी पद्धति कौनसी है यह 
खोजना भी तत्काल सभव न हो; फिर भी यदि कभी समाधान होता 
होगा तो वह मौजूदा जीवन-पद्धतिको बदरूकर अुसकी जगह ज्यादा 
अच्छी पद्धति दाखिल करनेसे ही हो सकेगा। 

जिस न्यायसे में मानता हू कि शिक्षासे हमारी क्या अपेक्षा है 
और हमारी शिक्षा हमें क्या दे सकती है, जिसकी तात्तविक दृष्टिसि 
खोज किये वगैर स्नातकोंकी कठिनाबियोका हछ नहीं मिल सकता। 
हमारा आजका प्रयत्न जिसी दिशामें चल रहा है। 

जिक्षासे मिलनेवाले फलोके आधार पर मोटे तौर पर यह कहा जा 
सकता है कि शिक्षा तीन प्रकारकी होती है। कुछ शिक्षा तो कैवल 
हमारी मनुष्यताको बढानेके लिओे होती है। वह हमारी भावनामोका -- 
गुणोका विकास करती है। हमे मनुष्यके रूपमे विद्येप अुन्नत बनाती है । 
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सनुष्य जो सत्पुरुषका समागम करता है वह कोओ निर्वाहकी पद्धति 
दृढ़नेके लिझे नहीं, बल्कि अुसके भक्ति, साधुता, त्याग, सतर्कता आदि 
गुणोके लिओओे। 
दूसरे प्रकारकी शिक्षा हमे प्रतिष्ठा देनेवाली होती है। पण्डित 
तथा बहुश्नुतके रूपमें या किसी विद्याके प्रखर विद्वान॒के रूपमे बह 
समाजमें हमारी प्रतिष्ठा बढानेवाली होती है। महाविद्यालयमें हम 
जो शिक्षा लेते हे, वह आम तौर पर अजिसी प्रकारकी मानी जायगी। 
तीसरे प्रकारकी शिक्षा हमारा अुदर-निर्वाह करनेके लिओ है, जैसे 
वकीली, डॉक्टरी, वबढगओआगीरी, चमारी, किसानी, जुलाहागीरी आदि। 
शिक्षासे जिस प्रकारके फल पानेकी मिच्छा हो, अुसीके अनुसार 
विद्यार्थीको शिक्षक ढूढना चाहिये। सत्पुरुषके समागमसे हमारा चरित्र 
अच्च होगा, जुसके कारण समाजमे हमारी अच्छी साख जमेगी और सम्भव 
है अससे हमारा घन्धा ज्यादा अच्छा चलने लगेगा। किन्तु वह तो जैसी 
शिक्षाका गौण फल माना जायगा। वह चरित्रकी शिक्षाका निव्चित 
फल नहीं कहा जा सकता। अलटे, यदि मुक्तानन्द स्वामीके थब्दोमें 
कहे तो यह भी हो सकता है कि : 
“४ मधुकर, वात मोहनवर केरी, 
जादुगारी जोर रे, 
नरनारी अेने गाये सुणे ते 
त्यागें ससारनो तोर रे 
हक रन ने 


तथा 
घन, दोलत, घरवार न मेने 


भमता फरे रानोरान रे। 
भेः जा कर 


जें कोओ जगमा ओेने अनुनरणे 
तेना ते भवाडा गाय रे, 
शि वि-५ 
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मुक्तानन्दना नाथने सेवी 
जग छतरायां थाय रे “+ (अद्धवगीता) 


अिसी तरह हो सकता है कि प्रतिष्ठाकी शिक्षाके परिणाम- 
स्वरूप अच्छी तरह निर्वाह हो सके जैसा अध्यापन, लेखन अजित्यादिका 
काम मिल जाय । किन्तु वह भी अुसका गौण फल माना जायगा। 
अुसका मुख्य फल तो असके द्वारा शिक्षित-विद्वान्‌की प्रतिष्ठा मिले 
मितना ही है। 


जिसे जीवन-निर्वाहकी शिक्षा प्राप्त करनी हो, अुसे अुस विद्याके 
शिक्षकके पास जाना चाहिये। जिसे व्यापारी होना हो, असे व्यापारीके 
पास अम्मीदवारी करनी चाहिये। वाणिज्यके स्नातक बननेसे व्यापारी 
तही बना जा सकता, वाणिज्य विषयके अध्यापक बन सकते हें; 
और बहुत हुआ तो व्यापारीके सहायक बन सकते है। जिसी प्रकार 
जिसे मिलका जिजीनियर बनना हो अआसे वही अम्मीदवारी करनी 
चाहिये । बढओ बनना हो तो बढजीके यहां अम्मीदवारी करनी चाहिये । 
ये घन्धे यदि महाविद्यालयोमे सिखाये जाय॑ं तो अुसका प्रयोजन में 


हे मधुकर, मोहनकी बात तो जबरदस्त जादूसे भरी है। 
जो स्त्री-पुरुष असे गाते-सुनते हें वे ससारका अहकार छोड देते हैं। 


नंः नेः मे 


तथा -- 
अुनके पास घन, दौलत, घरवार वगैरा कुछ नही होता। वे 
तो जंगल-जगल भटकते फिरते हें। 
र्कः नै मर 
संसारमें जो कोओ अनका अनुसरण करेगा, अुसकी जिसी तरह 
फजीहत होगी। मुक्तानन्द कहते है कि अनके नाथकी सेवा 
करनेवालेको ससारका सारा रहस्य मालूम हो जाता है। 
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जितना ही मान सकता हू कि आन धन्धोको चलानेवाले लोग अन्हे 
व्यावहारिक रूपमें जानते हैं, किन्तु अनके शास्त्रीय ज्ञानके अभावमे वे 
आअुनसे पूरा फायदा नहीं आुठा सकते। यदि अन धन्धोका झास्त्र 
विद्याथियोको समझा दिया जाय, तो वे अससे विशेप छाभ आठा सकते 
हैं। लेकिन अुससे यह न समझा जाय कि महाविद्यालयमें पढ लेनेके वाद 
धन्धेदारोके यहा ओअम्मीदवारी करनेकी आवश्यकता कम हो जाती है। 
यह बात न समझनेके कारण सरकारी अ्रेव राष्ट्रीय विद्यापीठके 
विद्यार्थी जो शिक्षा प्राप्त करते है, अुससे दूसरे ही प्रकारके फलकी 
जिच्छा रखते हैं, और वह फल जब निश्चित समयमें नहीं मिलता, 
तो निराश होकर शिक्षाकों दोष देने लगते हे। 
गूजरात विद्यापीठका मुख्य ध्येय तो विद्याथियोकी मनुष्यताका 
पोषण करना है; स्वराज्यके बिना भारतवासियोकी स्थिति शर्मनाक 
है, जिस बातका अऑन्हे भान कराना है, और यह भान करानेके वाद 
अस धर्मको सिद्ध करनेके लिओ तथा स्वराज्यके यज्ञमें अपने-आपको 
होम देनेके लिखे अन्हे तैयार करना है। कहा जा सकता है कि 
विद्यापीठने यह आशा ही नहीं रखी थी कि असमे आनेवाले विद्यार्थी 
यह भी न जानते होगे कि अपना जीवन-निर्वाह किस प्रकार किया जाय। 
यह मान लिया गया है कि निर्वाह प्राप्त करनेके लिओ जतने साहस, 
अ॒त्साह और पुरुषार्थवी आवश्यकता है, अुससे तो कही ज्यादा मात्रामें 
ये गुण लेकर वे छोग यहा आयेगे। 
लेकिन प्रतिष्ठाकी शिक्षाको भी आज विद्यापीठमे स्थान दिया 
गया है। सरकारी कॉलेजोका तो कहा जा सकता है कि यही मुख्य 
क्षेत्र है। विद्यापीठमें अुसे गौण स्थान दिया गया है, यद्यपि यह भी लग 
सकता है कि मुख्य स्थान आअसीने छीन लिया है। अठारह-बीस वर्षकी 
अुम्नमे अुच्च वर्णके युवकोमें विद्याप्राप्तिकी अुमय अत्यत तीत्र होती 
है। यह सच है कि बहुधा अिस अमगका अनुचित प्रमाणमे गौर विशेष 
महत्त्वी जवाबदारियोकी अवगणना करके पोषण किया जाता हैं। 
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फिर भी चूकि यह नहीं कहा जा सकता कि वह सर्वथा दोपपूर्ण 
ही है, जिसलिमे अुसके पोषणको आगे बढ़े हुओ” समाजमे थोड़ा 
स्थान देना अनिवायें होता है। परन्तु यह मान लेनेमें कोओ हर्ज 
तही कि विद्यार्थको अपने जीवन-निर्वाहकी चिन्ता नहीं रहती। वह 
केवल विद्यार्थीकी अमगसे ही कॉलेज या महाविद्यालयमे भरती होता है। 
कुछ ह॒द तक यह कहा जा सकता है कि महाविद्यालयमे या तो विद्याप्रेमी 
या खुशहाल युवकोके लिओ स्थान है या फिर जैसे युवकोके लिओ जो 
भिखारीकी स्थिति भोगते हुओ भी अपना विद्या-प्रेम नहीं छोड सकते। 
परन्तु जिन्हे १५-१७ वर्षकी अुम्नमें ही जीवन-निर्वाहका प्रश्न 
हैरान करने लगता हो, वे भाषा-विशारद या जितिहास-विशारद बननेका 
प्रयत्त करे -- और यदि भिखारीका जीवन वितानेकी अुनकी तैयारी 
न हो--तो वे भूल करते हे। वे अपना निर्वाह किस ढगसे करना 
चाहते हे यह अन्हे निश्चित करना चाहिये; और जो अस ढगसे 
अपना जीवन-निर्वाह चछाता हो अुसके यहा अम्मीदवारी करनी 
चाहिये । यदि असमें अन्हे विशेष कुशलता प्राप्त करनी हो तो जहा 
असका शास्त्रीय ज्ञान मिले वहा ऑन्हे जाना चाहिये। शायद यह 
कहा जाय कि “प्रतिष्ठित” शिक्षा पाये हुओ कुछ लोग शिक्षा लेनेके 
वाद केवल विद्याकी प्रतिष्ठा ही नहीं, वल्कि धनकी प्रतिप्ठा भी 
प्राप्त कर सकते हे, और जीवन-निर्वाहके मार्गोंमे 'प्रतिष्ठित ' भिक्षाके 
द्वारा ही प्रवेश किया जा सकता है। किन्तु विचार करने पर मादूम 
होगा कि असके पीछे “ प्रतिष्ठित ' शिक्षाकी अपेक्षा दूसरे ही कारण 
प्रतिष्ठित ' शिक्षा पानेवालेको अध्यापन कार्यके सिवा दूसरे किसी धन्वेम 
इोक्सपियर या कालिदासके गहरे ज्ञानके कारण या भितिहास, अथ्ास्त्र 
अथवा तत्त्वज्ञानमे पहले नम्बरसे पास होनेके कारण अच्छी नौकरी 
मिली हो जैसा कही नहीं सुना। भुसे जो आूचा नम्बर मिला हूँ वह 
जितना ही अनुमान करनेके लिखें अपयोगी हो सकता है कि अुसकी 
बुद्धि दीच्र है तथा मुसकी अग्रेजी अच्छी होंगी। कोओ यह नहीं 
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मानता कि अआसके धन्धेके लिझे असे शेक्सपियरका ज्ञान होना चाहिये। 
असमे आखिर तो अुसकी तीत्र बुद्धि, मेहतत और कभी कभी जान- 
पहिचान या वसीला ही अुसकी सहायता करते है। मतलब यह है 
कि प्रतिष्ठित ” शिक्षामे से सीधी तरह जीवन-निर्वाहका फल अ्रुत्पन्न 
नही होता। 

तब शायद यह प्रइन आठेगा कि क्‍या गरीब युवकोको “ प्रतिष्ठित 
विद्या पानेका अधिकार नही है? क्‍या समाजको असी व्यवस्था नही 
करनी चाहिये, जिससे आओच्हे भी विद्याके सब लाभ मिरू सके? बेशक, 
जैसा होना चाहिये , पर आज तो ' प्रतिष्ठित ' कही जानेवाली विद्याये फुरमत 
पा सकनेवाले लोग ही ग्रहण कर सकते हेँं। अिस स्थितिमे विपमता 
भी है, किन्तु यह तो आजकी वस्तुस्थिति है। फिर भी यदि गरीब युवक 
पुरुषार्थी और वीर्यवान हो, तो वह भी विद्वान हो सकता है। सिर्फ 
असे अपने समय-पत्रकमें थोडा परिवर्तेन करना होगा। हममें से बहुतेरे 
युवकोकी परीक्षायें पास कर लेनेके बाद ज्ञान-पिपासा ही मर जाती 
है। दो-चार वर्षमे ही आुनकी विद्या-प्राप्तिकी भुमग पूरी (?) हो जाती 
है। विद्यार्थी-दशा और अविद्यार्थी-दणा --- जिस तरह जीवनके दो भाग 
करना वस्तुत भूल है। समनस्क और शुचि मनुष्यके जीवनमे अविद्यार्थी- 
दशाके लिओ स्थान ही न होना चाहिये। मनुष्य चाहे जित्तनें व्यवसायों 
या चिन्ताओमे पडा हो, फिर भी आअसे ज्ञान-पिपासाके लिओे सतत कुछ- 
न-कुछ अुद्यम करते रहना चाहिये। यदि गरीब विद्यार्थी यह बात 
समझ ले तो वह तीन-चार वर्षमें अपनी ज्ञान-पिपासा तृप्त कर डालनेकी 
अतावलीमे नही पडेगा। तीन-चार वर्षेमें मिलनेवाले ज्ञानकों वह जीवन 
पर्यन्त धीरे-धीरे प्राप्त करता रहेगा। यह ज्ञान चूकि परीक्षाके बोससे 
दवकर नही वल्कि अपनी रुचिसे प्राप्त किया जायेगा, विसलिओ बह 
विशेष लाभदायक होगा। 

लेकिन यदि विद्यार्थी जैसा न करे तो भुन्हे भिसके दिझ्ले विशेष 
समय देने और तब तक घीरज रसनेके सिव्रा कोओ चारा नही है। 


७० शिक्षार्में विवेक 


वे मनुष्यताकी शिक्षा ले, अुमग हो वहा तक प्रतिष्ठाकी शिक्षा लें, 
और असके बाद निर्वाहकी शिक्षाके लिये फिरसे अम्मीदवारी करनेको 
तैयार रहे। यदि कोओ कबीर जैसा शिक्षक मिल जाय, जो मनुष्यताकी 
शिक्षा भी दे सके, अपने समयकी प्रतिष्ठित ' विद्याओकी शिक्षा भी 
दे सके, और साथ ही बुनाओ जैसे निर्वाहके धन्धेकी शिक्षा भी दे 
सके, तो वह अमूल्य लाभ माना जायगा। लेकिन असा शिक्षक सभीको 
नही मिल सकता। अन्हे तो क्रमसे सभी प्रकारके शिक्षकोका शिष्यत्व 
स्वीकार करना होगा; नहीं तो निराशाके सिवा और कुछ भी पल्ले 
न पड़ेगा। 


नवजीवन, केछवणी अक, २९-११-१९२५ 


८] 
शिक्षणमें भावनाओंका विकास 


पूज्य गाधीजी वार-बार कहते आये हे कि आप अपने वालकोको 
पहले मनृष्य बनाये, फिर अक्षरज्ञान दे। शिक्षणका अर्थ केवल अक्षर- 
ज्ञान नही होता। अक्षरज्ञानका अर्थ मनुष्यत्व नहीं होता। 

हमारा लडका रवीन्द्रनाथ टागोर जैसा कवि बने, जगदीशचन्द्र वोस 
जैसा रसायन-शास्त्री बने, भास्कराचार्य जैसा ज्योतिषी बने, चिकित्सा- 
शास्त्रमे अपना कोओ सानी न रखे, पाकशास्त्रमे प्रवीण हो, सगीतशास्त्रमे 
पडित विष्णु दिगम्बरकों हरा दे, वादविवादमें सभी शञास्त्रियों और 
वकीलोको जीत ले, वकक्‍्तृत्वमें सुरेन्द्रनाथ बेनरजीको पीछे रख दे, 
फिर भी सभव है कि असमें मनुष्यत्व न आया हो। 

भिसके अछावा, सभव है वह जैमिनि जैसा कर्मकाण्डी हो, 
साम्प्रदायिक विधियोका यथाश्ञास्त्र पाछन करनेवाला हो, और फिर भी 
मनुष्य न वना हो। 
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मनुष्यत्वका अर्थ क्‍या? 

शरीरकी तालीम महत्त्वकी है; किन्तु बलवान तो हाथी भी 
होता है। 

बुद्धिकी सूक्ष्मता महत्त्वकी है, परन्तु कर्तृत्व (पुरुषार्थ) के बिना 
वृद्धि वन्ध्या है। 

मनुष्यत्व सौंदर्यमे भी नहीं है। भनुष्यके शरीरकों कितना ही 
सजाया जाय, लेकिन असमे पक्षियोका नैसग्रिक सौदर्य नहीं आ सकता। 

शरीरकी रक्षा करना प्राणीमात्रका स्वभाव है। लेकिन कुत्ते, 
घोडे जेसे कुछ पशु अपने स्वामीके लिझे शरीर कुरवान कर देते 
हैं। कोजी-कोओ पक्षी अपने साथीके वियोगसे गरीर छोड देते हूं। 
युद्धमें पीठ दिखानेकी अपेक्षा हमारे राजपूतोको मौत अच्छी रूगती 
थी। दिवालिया बननेकी अपेक्षा वैश्यको मर जाना ज्यादा अच्छा 
लगता था। 

८“ मनुष्यका मनुष्यत्व अुच्च भावनाओंके साथ ओकरूप होनेमे 
है। जिनमें शौये, क्षमा, दया, अहिंसा, सत्य, प्रेम आदि भावनाओका 
अत्यन्त विकास हुआ है, अओन्हें हम महात्मा, पूज्य, सन्त, अवतारी 
मानते हैं । अन्होने अपनी आुन्नति कर ली है। जिन्‍्होने जिन भावनाओंके 
साथ अत्यन्त पुरुषार्थे -- कर्तृत्व दिखलाया है, आन्होंते ससारकों भूचा 
अुठाया है। ४ 

अपनिषद्‌ कहते हैँ कि आत्मतत्त्व जाननेके लिओ बुद्धिकी मूदध्ष्मता 
चाहिये। परन्तु बुद्धिकी सूक्ष्मताका अर्थे पाण्डित्य नहीं है। में समजता 
हु कि आपनिपदोमे वृद्धिकी जो सूक्ष्तता सूचित की गओ हैं वह 
भावनाओंके अतिणय विकाससे वुद्धिमे पैदा होनेवाली सूक्ष्मता है। 

-“अुच्च आदर्श तो वहुतेरे लोग रखते हैं। परन्तु अुन आदरणों 
तक विरले ही मनुष्य पहुच सकते हें। बुद्धि और मनके बीच वास्-बार 
सघर्षका अनुभव होना सामान्य स्थिति है। जिन सबरोगा कारण 
भावनाओक विकासकी कमी है। जो ओेक भावनाऊे साथ नद्प होता 
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है, अुसके लिओ किसी भी तरहका त्याग करना कठिन नहीं होता। 
असे शिद्वियोका सयम सीखना नहीं पडता, असे प्रयत्न-साध्य तप नहीं 
करना पड़ता। जो ओेक भावनाके साथ तद्गूप हो सकता है, असे अससे 
भी ज्यादा अूची भावनाके साथ तद्गूप होनेमे देर नहीं लूगती। 


हमारे देशमें भावनाओका विकास रुक गया है, या असने 
विपरीत स्वरूप ले लिया है, जिसके कारण किंचित्‌ त्याग करना भी 
हमारे लिओे आज कठिन हो जाता है। 

भावनाओकी शुद्धि और अुनका विकास वालककी शिक्षामें अुसके 
शरीरके पोषणके साथ जुडा हुआ होना चाहिये। 

भावनाओकी शिक्षाकी प्राथमिक शाला कुटुम्व है। वह शिक्षा 
देनेवाला पहला गुरु माता है, दूसरा गुरु पिता है। अुसका पहला पाठ 
प्रेम है; और अुसका पहला फल गरुजनोकी सेवा करनेकी वृत्तिका 
विकास है। 

आज्ञाका पालन और सेवा करनेकी वृत्ति अंक चीज नही है । 
आज्ञाका पालन डरसे भी हो सकता है। लाड और प्रेम ओक नही है। 
लाडमे मू्खेता भी हो सकती है। जिस वालकको मातृभक्त और 
पितृभक्‍त होनेका सबक मिला है, वह मनुष्यमात्रका भक्त हो सकेगा। 
कुटुम्बसेवामे जन-समाजकी सेवाका बीज निहित है । 

सेवावत्तिका विकास मनष्यत्वका पहला लक्षण है और गायद 
अन्त तक रहनेवाला भी हो। जिस वृत्तिके विकासमे और असके 
क्षेत्रे: विस्तारमे जगत॒का कल्याण समा जाता है। 

माता-पिताकी आज्ञाके पालनके लिओे जिस वालकने अपना गरीर 
अर्पण करता सीखा है, वह गुरुके पास जाने पर गुरुके लिखें भी वेसा 
ही करेगा, और बडा होने पर समाजके लिओ भी वह वलिदान दे 
सकेगा । 

राममें पितृभक्ति न होती तो अुन्हें अवतारके रूपमे कोभी नही 
पूजता। वे पितृभक्त न होते, तो प्रजामक्त भी नहीं हो सकते थे। 
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नन्‍द और यशञ्ञोदा पढे-लिखे न थे। परन्तु वे कृष्णको शिक्षा 
दे सकते थे। अन्होने कृष्णको प्रेमका जो पाठ पढाया था, अुससे ही 
क्ृष्णकी म्‌रलीमें माधुयें भर गया था। 

वालक परमेश्वरकी पूजा करना सीखे अुसके भी पहले वह 
माता-पिताको देवता मानना सीखे, यह ज्यादा महत्त्वका है। 

भावनाओके विकासमें दूसरा स्थान कर्तृत्वकी --- पुरुषार्थ करनेकी 
-- गक्तिका है। हम अेक भी काम पूरा नहीं कर सकते, जिसका 
कारण यह है कि हम क्तृत्वहहीन वन गये है, हममें कोओ काम 
करनेका अआत्साह ही नहीं है। अपनी अशक्तिको हमने वहुधा साथुता 
माना है। पुराणोमें कहा गया है कि भारतवर्षके राजाओको देवता 
अपनी सहायताके लिगे बुलाते थे। परन्तु आज तो हम यह चाहते 
है कि देवता आकर हमारा अद्धार करे! हममे दया कितनी ही क्यों 
न हो, लेकिन पुरुपार्थ न हो तो वह दया किस कामकी ? जो भी हमारा 
जिष्ट हो असे सिद्ध करनेके लिओ हमे कतृंत्व तो करना ही चाहिये। 

कतृंत्व कार्य करनेकी शारीरिक या वौद्धिक शक्ति ही नहीं 
है, वह तो शौर्यसे मिलती-जुलती ओक वृत्ति है। वीर पुरुष साहसी 
होता है, अुद्यमशील होता है, विघ्नोसे घवडाता नहीं और अपने 
ध्येयको जल्दी नहीं छोडता। कर्तृत्व अक वृत्ति है, फिर भी यह 
सच है कि शरीरके आरोग्य पर अुसका आधार है। जिसीलिगशे 
शारीरिक पुष्टिके वाद तुरन्त ही भावनातोके विकासको स्थान दिया 
गया है। 

जो बालक पुरुषार्थी होगा और श्रवणकी तरह माता-पितारी 
सेवा करना सीखा होगा, भुसके लिझे बुृद्धिका विकास दूर नहीं हैं, 
सद्गुण दूर नही है। मोक्ष भी दूर नहीं है। मेरी बुद्धिकों तो यही 
लगता है कि निस्‍वार्थ सेवा और कर्तृत्व ही मुक्तिकी विद्या ढे। 
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८ 
विनय बनास दृढ़ता ओर स्वातंन्य-वत्ति 


जेक भावी स्नातक, जिनका मुझसे व्यक्तिगत रूपमें मीठा संवध 
है और जो मेरे प्रति जितना आदर-भाव रखते हैं कि मेरा अपमान 
नहीं कर सकते, अुनके मनमे अैसी गलतफहमी पैदा हो गजी है कि 
विद्यापीठ कार्यावष्यकी ओरसे कुछ असावधानी या पक्षपात हुआ है, 
जिससे अआन्हे नुकसान पहुचा है। जिसलिये वे नीचेका प्रब्न 
पूछते हे: 

“ भेरे साथियोंकों मुझसे पहले यह फार्म मिलनेका कोओी 
कारण हो सकता है? अुनके साथ ही अपना . . - नाम लिखवा- 
कर मेरी . . . शरीक होनेकी जिच्छा नही है, यो मान लेनेका 
कोओ_ कारण है? हो तो कृपया लिखे। 
जिस प्रकारकी हौलीमें लिखें हुओ पत्र कभी-कभी मेरे पारस 

आते रहते हे। विद्यार्थियोकी स्वातत्र्य-वृत्तिका विकास होने लायक 
वातावरण मुझे जिष्ट मालूम होता है। में यह भी समझ सकता हूँ 
कि जिस वृत्तिके विकासमें विद्यार्थी कमी अपना तारतम्य खो बैठ्ता 
है। जिसलिओ जब कभी अैसे पत्र आते हे, में हंसकर अन्हे दाखिल 
दफ्तर कर देता हूं। जिस पत्रको में प्रकाशित कर रहा हूँ, बुर्का 
आगय यह नही कि में अुन भाजीको सार्वजनिक रूपमें अुलाहना देना 
चाहता हू; बुनके साथ मेरा विश्येप परिचय होनेंसे गलतफहमी होतेकी 
कम संभावना है, यो मानकर ही अनके पत्रको टीकाका निमित्त 
कारण बना रहा हूं। जिस टीकाकों पढकर वे भाओ यह न समझ 
कि में अुनसे किसी प्रकारकी क्षमायाचनाकी अपेक्षा रखता हू । 
हमारे देशके बहुतेरे सत्ताधारियोंके मनमें यह खयाल दिखाओी 
देता हैं कि अपने मातहत लोगो या रिआायाके साथ व्यवहारमे विनय 
छ्ड 
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रखी ही नहीं जा सकती; वह निर्वलता मानी जायगी; अुससे अधि- 
कारी अपने दृढ निश्चय और प्रतिष्ठाकी रक्षा न कर सकेगा, वह अपना 
फर्ज न बजा सकेगा। जो अधिकारी खुशामदके वलछ पर अूचे चढते 
हैं, अुतमे यह खयाल घर किये रहता है । अुनकी समझमें यह नहीं आता 
कि आन्हे बाकायदा जो अधिकार मिला है, अुसकी ताकत ही नियमके 
अनुसार आवश्यक काम करवानेके लिझे काफी है। अुसके लिशे 
अुद्धतताके बलकी सहायता आवश्यक नहीं। 

अिसी तरह दूसरी दृष्टिसे विद्याथियोका भी यह खयाल हो 
गया है कि स्वातत््य (|!) के जमानेमे विनयी नहीं वनना चाहिये। 
तनकी यह घारणा माल्म होती है कि विनय गुलामीके सस्कारोसे 
पैदा हुआ भेक दुर्गग है। भिसलिमे वे विनयका नाश करके गुलामीका 
नाश करनेकी आशा रखते हे। ऑओऑन्हे यह नहीं समझमे आता 
कि विनयमें भी शक्ति भरी हुओ है, और स्वातत्य-वृत्तिवाला मनुष्य 
केवल विनय-बलसे ही अन्यायी अधिकारीको हरा सकता है। गुछामीकी 
मनोदशाका नाश करनेके लिये अविनयी होनेकी जरा भी आवश्यकता 
नहीं। आवश्यकता तो जिस बातकी है कि भयसे अत्पन्न होनेवाले 
सकोचको और अुसके कारण विनय-पूर्वक किन्तु साफ-साफ सत्य 
बोलनेका साहस न होनेके दोपको मनसे दूर किया जाय। 

में चाहता हू कि जैसी शैली स्वातत्य-वृत्तिक विकासकों दिखाने- 
वाल्म चिह्न है, यह माननेकी विद्यार्थी भूल न करें। जिसने स्वातत्य- 
वृत्तिका विकास नही मालूम होता, वल्कि अपने कुछ (विद्यापीठ) के 
प्रति हमारे मनकी गहराओमे छिपा हुआ जनादर प्रकट होता है। 
जिन विद्यार्थियोंकों अपने अध्यापको या फुलके प्रति आदर नहीं है, 
वे यदि आस संस्थासें अपना शिक्षण चालू रखते हैँ या अुसकी पदवी 
ग्रहण करते है, तो वे अपने-आपको घोखा देते हैँ। थे नस 
सस्थासे किसी भी तरहका सच्चा छाम नहीं भुठा सवते, ने ये 
' स्तातक-प्रतिज्ञा ' का पालन कर सकते है। सितना ही नहीं, आगे 
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जाकर वें अपने जीवनके कड़॒मे अनुभवसे जानेंगे कि स्वातंत््य-वृत्तिकी 
हिस्मत अनमें पंदा ही नहीं हुओ है । बल्कि स्वातंत्य-वृत्ति मानकर 
जिस आद्धतताकी भावनाका आओन्‍्होंने पोषण किया है, अससे अन्होंने 
अपने जीवन-साफल्य पर ही कुल्हाड़ी चलाओ है । 

आजा है कि विद्यार्थी जिस सम्वन्धमे विचार करेगे और अद्ध- 
तताकी बढती हुओ वृत्तिको अकुशमे रखेंगे। 
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९ 
तारतम्य-बुद्धि 


कुछ हद तक यह दु.खद अनुभव सभीको होता है कि किसी भी 
प्रकारके व्यक्तिगत स्वार्थसे रहित मनुष्य कोओ सर्वमान्य सत्कायें शुरू 
करते है, तो अुनमे भी आस कामके सम्बन्धमें तीन्र मतभेद पैदा हो 
जाते हे। ये मतभेद बहुत बार सिद्धान्तकी भाषामें पेश किये जाते 
हे। जिन सिद्धान्तोको अस्वीकार करनेके लिओ तो विरोधी भी तैयार 
नहीं होता, लेकिन साथ ही भुन सिद्धान्तोसे निकलनेवाले तात्पयकों भी 
वह स्वीकार नही कर पाता। वह जितना तो समझता है कि कही भूल 
हो रही है, परन्तु अुस भूलको वता न पानेसे अुसका वह विरोध 
दुराग्रह माना जाता है। जिससे बहुत वार कार्यकर्ताओके वीच 
व्यर्थका वेमनस्थ पैदा हो जाता है, फिरसे मिलकर काम करनेका 
अत्साह भग हो जाता है और कभी-कभी प्रवृत्ति भी टूट जाती 
है। जिन्‍्ही कारणोसे कुछ छोग सार्वजनिक कार्योसे निवृत्त हुमे भी 
देखे जाते हैं। 

जिस स्थितिसे प्रकट होता है कि हमारे जीवनमें, जीवन- 
सिद्धान्तोमें, हमारी वृुद्धिमें या शिक्षार्में कुछ दोप है। 
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जिस दोषके ओक अग पर आज में विचार करना चाहता हू । 

यह दोष तारतम्यका है। विचारमे तारतम्यके सिद्धान्तका 
विस्मरण और आचारमें तारतम्यकी मर्यादा निरिचित करनेके वारेमे 
दुविधा, ये दोनो बातें अकसर प्रामाणिक मनुष्योके मतभेदोका कारण 
बनती हैें। 

जिसे स्पष्ट करता हु। 

तारतम्यका सिद्धान्त हम तव भूलते हे जब आचरणका माप- 
दण्ड ठहरानेमे हमे किसी ओेक ही सूत्रसे दिखाया जानेवाला विचार या 
सिद्धान्त परिपूर्ण मालूम होता है और जिस विचार या सिद्धान्तसे 
अनुमानोकी जो परम्परा निकलती है अससे चिपटे रहनेमे ही योग्य 
आचरण दिखाओगी देता है। हकीकत यह है कि योग्य आचरण किसी 
ओअेक विचार या सिद्धान्तकों ही भलीभाति ग्रहण करनेसे नही पैदा 
होता। वह अनेक विचारों या सिद्धान्तोमें निहित तथ्याशोको स्वीकार 
करके प्राप्त वस्तुस्थितिमे अुन सब सिद्धान्तोका सुसगत समुच्चय 
करनेसे पैदा होता है। भाषामे ये सिद्धान्त कओ बार अ्रेक-दूसरेके 
विरोधी दिखाओ देते हे, फिर भी जिन परस्पर-विरोधी सिद्धान्तोमे 
भी तथ्याश रहता है, और मिस तथ्याशको निष्पक्ष रूपमे स्वीकार 
न करनेसे योग्य आचरण निश्चित करनेमे भूल होती है। 

जुदाहरणके लिओ वाढ-सकट-निवारणके सम्बन्धमे बार-बार 
'स्वाश्रय ” के जिस सिद्धान्तकी बात कही जाती है अुसीको हम ले । 

मनुष्यको स्वाश्रयी होना चाहिये। विपत्तिमे भी स्वयं अपनी 
कठिनाओ दूर करनेकी असमें शक्ति और हिम्मत आनी चाहिये। 
जिसका नाम है स्वाश्रय। बेशक, यह गुण महान है। 

* सादी भापामें जिस दोपको केवल पोधी-पण्टितका दोप भी 
कहते है। लेकिन जो सिर्फ पोथी-पण्डित ही नही है, वल्कि पटे और गुने 
दोनो है, अुनमें भी कभी-कभी यह दोप पाया जाता है। 
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किन्तु जिससे यह तात्पर्य निकाला जाता है कि दूसरे व्यक्ति 
पर जब विपत्ति आये तो किसीको अुसकी मददके लिओ नही दोडना 
चाहिये, क्योकि जैसा करके हम अुसे स्वाश्रयी नहीं बनने देते। 


यह तात्पर्य अुलटा है। जिसमें तारतम्यका अभाव है। 


सत्य यह है कि स्वाश्रयके सिद्धान्तकी व्याप्ति अमर्यादित नही 
है। केवल स्वाश्रय पर ही जीवन नही टिक सकता। और न स्वाश्रयसे 
अम्युदय साधा जा सकता है। कभी-कभी तो स्वाश्रयी रहने या रखनेका 
आग्रह जीवनको अशक्य बना सकता है। छोटे बालक, रोगी और 
वृद्धको पराश्रयकी अपेक्षा रखनी ही पडती है और अन्हे आश्रय देवें- 
वाला दोषी नहीं माना जाता। अभिसी प्रकार कुछ जैसे प्रसग होते है 
जब ओक मनुष्य यदि दूसरेको सहारा देता है तो वह ठिकता है, 
अुस सहारेके आधार पर आगे बढता है और अुसका टिकना और 
बढना समाजके लिग्रे हितकारक होता है। 


व्यापारमे तो जैसे मौके कओ बार आते हे। किसी व्यापारीका 
भारी नुकसान हो जाता है तब यदि दूसरे व्यापारी अुसे कुछ समय 
तक टिकाये रखनेके लिओ कुछ आश्रय दे देते हे तो वह फिरसे 
व्यापारसे जम जाता है। न तो असके लेनदारोको नुकसान होता है 
और न वाजारमे अव्यवस्था पैदा होती है। 


पिता पुत्रको या मित्र मित्रको पूजी या नौकरी दिलवाकर अुसे 
जीवनमे 'स्थिर बनाने” का जो प्रयत्न करता है, वह जिसी न्यायसे 
करता है। यह मदद मिलनेसे वह पराश्चित नही वन जाता, वल्कि 
थोडेसे आश्रयसे अधिक स्थिर हो जाता है। 


सच वात तो यह है कि मनुष्यको सदा ही पराश्रयकी जरूरत 
नही होती, और न होनी चाहिये। जिस समाजमे ओक वर्ग पराश्नित 
होकर ही जीवन विताता हो या बिता सकनेकी स्थितिमे हो, अुसकी 
रचनामें कोओ तो भी भारी दोप होना चाहिये। परन्तु जिसका 
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अर्थ यह नही होता है कि मनुष्यके लिमे किसी भी समय पराश्रय 
लेनेका प्रसग नही आ सकता। प्रत्येक सफल व्यक्ति भी यदि अपने 
जीवनकी जाच करे, तो अुसे मालूम होगा कि असके जीवनमे अमुक 
समय अुसे समाज या मित्रकी ओरसे जो मदद मिली थी अुसके 
कारण आअुसका जीवन बहुत-कुछ सफल बना है। 

आश्रय दिया ही न जाय, यह विचार गलरूत है, आुसी तरह 
अमुक वर्ग या व्यक्तिको निरन्तर आश्रय देते रहनेमे ही धर्म है, 
यह विचार भी गलत है। अआचित प्रसग पर अचित प्रमाणमे ओेक 
मनुष्यका दूसरे मनुष्यको आश्रय देना कर्तव्य है। यह आश्रय देनेका 
तरीका यदि जैसा हो कि अुससे आश्रय लेनेवालेको कुछ पुरुपार्थ 
ही न करना पडे, तो अुस आश्रयमे गभीर दोप है। लूडके आरामसे 
खा-पी सके, अिसलिओ कोओ पिता घन-सग्रह करे तो वह यही दोप 
करता है। परन्तु सकटके अवसर पर भेक मनुष्य दूसरेको जैसा आश्रय 
दे जिससे अुसका पुरुषार्थ करनेका अआत्साह बढे और असका जीवन 
आशाहीन न बने, तो झैसा आश्रय लेनेवाले और देनेवाले दोनोको 
लाभ पहुचाता है, दोनोको मनुष्यताकी ओर बढाता है। 

आश्रय देनेका योग्य तरीका खोज निकालनेकी कला जन्मसिद्ध 
होती है, वह शायद सिखाओ नहीं जा सकती। किन्तु जैसे यह 
विचार कि आश्रित वर्ग कभी स्वतत्र ही नही हो सकता, वह आश्नित 
ही रहेगा, ओके दिशाकी भूल है, आअुसी प्रकार कभी किसीको आश्रय 
दिया ही न जाय यह विचार इसरी दिशाकी भूल है। आश्रय और 
स्वाश्रय दोनोका जीवनमें स्थान है, और मिन दोनोंके वीच तारतम्य 
बनाये रखनेसे जीवनका स्थायित्व और अम्युदय सिद्ध होता हैं। 

अिसी तरह स्वमतके अनुसार आचरण निश्चित किया जाय 
या बहुमतके अनुसार, जिसके निर्णयमें भी तारतम्व रुसना जरूरी है। 
यदि कोओ कहे कि में तो सदा अपने मतके बनुसार ही चच्दूगा तो 
सभव है वह भी गलत आचरण कर सकता है, और यदि गोसी 
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कहे कि में हमेशा वबहुमतके अनुसार ही चलूगा तो आअुसका काम 
भी दोपपूर्ण हो सकता है। है, 


कहा स्वमतका आग्रह रखा जाय और कहा बहुमतके सामने 
झुका जाय, यह हर प्रसग पर न्याय-बुद्धिके किसी तीसरे ही सिद्धान्तसे 
निद्चित करनेकी आवश्यकता होती है। जिस तीसरे सिद्धान्तकी 
अवगणना करनेमें तारतम्यका भग होता है। द 


जिस प्रकारकी तारतम्य-वुद्धि सामान्य वाचन या शिक्षणसे नहीं 
आती । वह अनेक बातो पर निर्भर करती है। लेकिन यह समझना जरूरी 
है कि तारतम्य-बुद्धि अक महत्त्वकी वस्तु है, अुसमे पमें विरोधी दिखाओ 
देनेवाले सिद्धान्तोमे निहित तथ्याशोका निष्पक्ष स्वीकार अपेक्षित है, 


और यह कि जिस वातको भूल जानेसे जिस बुद्धिके काममे रुकावट 
निनिनननी+ २ >>नम गन 33%, ननननीनीयननीनन्‍नननमनननतनतदल3त9?न-न++म 3 .....................+>नक+>स+-नननम+-ी -ननननन>>+++-+++>नमन-+त लत, लए 
आ जाती है। 
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जिसका योग्य रीतिसे अपयोग करना आना जीवन और जगतके 
अनुभव पर, जिन अनुभव अिन ग्रका सूक्ष्म विचार करनेकी आदत पर, परि-_ 
स्थितियों तथा सस्कारोके चित्त पर होनेवाले परिणामके सुक्ष्म अवलोकन 
पर, जीवन-सम्बन्धी सच्ची दृष्टि पर, व्यक्तिकी न्याय-बुद्धि पर, 
परस्पर विरोधी दिखाओ देनेवाले भावोके सामजस्य (मेल) पर और 
पुरपार्थ पर निर्भर है। 

अैसे अनेक अश्ोंके गिनानेसे डरनेकी आवश्यकता नहीं, क्योंकि 
तारतम्य-बुद्धिका कुछ-न-कुछ आअुपयोग तो हरेक मनुष्य ठीक तरहसे 
कर ही सकता है। और जब कभी वह जिस बुद्धिका अुपयोग करता 
है, तव आूपर वतलाये हुमओे सभी अशोका, अज्ञात रूपमे ही क्यों न 
हो, वह विचार करता है। परन्तु जब किसी ओेक सूत्रका जादू असे 
मुग्ध कर छेता है, तब भूल होनेकी सभावना रहती है। 

जिस तारतम्य-बुद्धिके जेंक दूसरी वृत्तिसे मिल जानेकी नम 
रहती है । वह वृत्ति है सत्यके साथ समझीता (००॥०70०750) करनेकी | 


तारतम्य-वुद्धि ८१ 


जिम लत रब पा करता है गो वहा 
समझौता करता है, यह अधिकतर झआुसकी प्रामाणिकता और दूसरी 
चरित्र-शुद्धि तथा जीवन-सबंधी दृष्टि पर अवडम्बित होता है। हो सकता 
है कि जिस निर्णय पर ओेक मनुष्य तारतम्य-वुद्धिसे पहुचे अुसी पर दूसरा 
स्वार्थवुद्धि! पहुचे । अमुक मौके पर कुत्तोको मारनेमे कोओ हर्ज 
नहीं -- गाधीजीके असा निर्णय देनेमें और कुत्तोसे तकलीफ आठाये 
हुओ किसी दूसरे आदमीके अस निर्णयका स्वागत करनेमे दोनोकी 
तारतम्य-बुद्धिमे बहुत फर्क हो सकता है, जिसका निर्णय अुनके जीवनके 
दूसरे भाग परसे किया जा सकता है। 

जिस प्रकार तारतम्य-बुद्धिका निर्णय अकसर लोकवृत्तिके 
अनुकूल हो सकता है। लेकिन भेद जितना ही है कि अुसका 
अनुकूल होना हमेशा ही समव नही। 

तारतम्य-वद्धि त्रिकालाबाधित निर्णय नहीं करती। वह तो प्राप्त 
परिस्थितिमे न्याय्य निर्णय कौनसा है अितना ही तय करती 


५ 


है. 35842 मम 20८ कि 438 4 अल 2 मय 48, 22224 लैस 2040 2 
अस परिस्थितिको निर्माण करनेवाले संबोगोमे फर्क पड़े, तो भी 


अुसी निर्णयका कायम रहना सभव नहीं है। लेकिन अुस समय तार- 
तम्य वद्धि जिस वबातकी सावधानी रखनेका प्रयत्न करेंगी कि अस 
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निर्णयमें कोओ दोष न निकाला जा सके। 
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१० 
बुद्धि किस प्रकार विकसित हो? 


१ 
बुद्धि और तके 


मुझसे पूछा गया है कि वालककी बुद्धि किस प्रकार खिल सकती 
है। जिस सबधमे केछ्वणीना पाया ”* (शिक्षाकी बुनियाद) पुस्तकमे 
मेने जो विचार प्रस्तुत किये हे, ओन्हे पढ लेना चाहिये। फिर भी 
अनकी पूत्तिमे में यहा कुछ वाते पेश करूगा। 

सबसे पहले बुद्धिका अर्थ और बुद्धि तथा तकंके वीचका भेद 
स्पष्ट समझ लेनेकी जरूरत है। हमारे देशमे यह भूल बार वार होती 
है और तकेकुशल मनुष्योकी गिनती बुद्धिमानोमे होती है। परतु बुद्धि 
और तक अेक नहीं है। तकंकुशल मनुष्य मन्द बुद्धिका हो सकता है 
और बुद्धिमान मनुष्यमे तर्क दौडानेकी शक्ति कम हो सकती है। 

तकंका अर्थ है व्यवस्थित रीतिसे अक विचारसे दूसरे विचार पर 
जानें और सामनेवाले मनुष्यके जिस प्रकारके प्रयत्नमे जो अव्यवस्थितता 
हो भुसे वतरहानेकी शक्ति। जूस 'फकीर और खोये हुओ अट' 
की कहानीमे फकौरकी तकंकुशलूता तथा चोरीका आरोप लगानेवाले 
व्यापारीकी विचार करनेकी अव्यवस्था दिखामी देती है। अुसमे फकीरका 
किया हुआ तक सच निकला, यह कुछ हद तक तो सयोग ही माना 
जायगा। असने व्यापारीकी विचार करनेकी पद्धतिम दोप अवश्य दिखा 
दिया, लेकिन यह असभव नहीं कि' वह फकीर चोर ही हो। 

हमारे पडित, वकीरू और पुलिस-विभागके लोग अधिकतर 
व्यवस्थित रीतिसे तर्क करनेकी शक्तिको विकसित करते हैँ। वृद्धिके 
लिखे प्रसिद्ध नागर,” महाराष्ट्रीय ब्राह्मण, और वगाली विद्न्‌ ज्यादातर 

* यह पुस्तक हिन्दीमे निकट भविष्यमें प्रकाशित होगी। 

+ नागर जातिके छोग । 

<८द्‌ 


बुद्धि किस प्रकार विकसित हो ? ८३ 


तकेकुगल ही होते हे। अिसके विपरीत कहा जा सकता है कि 
मोटर, विमान आदि यत्रोंके चलानेवालोको, सेनापति, नौकापति आदिको, 
तथा खिलाडियोको हर क्षण अपनी वुद्धिका अपयोग करना पडता है। 
असा नहीं कहा जा सकता कि अनकी तर्कशक्ति वहुत तीत्र होती 
है। लेकिन तत्काल निश्चय करनेकी गक्तिके बिना अुनका काम विल- 
कुल नहीं चल सकता। 

तकंशक्ति निकम्मी वस्तु नहीं है। लेकिन बुद्धि अुससे भिन्न 
शक्ति है। तक और बुद्धिकी व्याख्या यो की जा सकती है-- तर्क 
विचारका विकास करनेकी शक्तिको कहते हैँ और बुद्धि आचारका 
निर्णय करनेकी शक्तिको कहते हे। अमुक परिस्थितिमे किस प्रकार 
बरताव किया जाय, यह नि सशय रूपमें जो निश्चित कर सके वह 
बुद्धिमान कहलायेगा | जो अपना कतेव्य निश्चित न कर सके और सग्यय 
या विचारमें पड जाय, परेशानीमें पड जाय, वह विद्वान्‌ हो सकता 
है, होशियार हो सकता है, परतु वृद्धिमान नहीं माना जा सकता । * 

तकंकुशल मनुष्य दूसरेको सयानी सलाह दे सकता है, और 
दूसरेके सयानपनमे गलतिया भी निकाल सकता है। हो सकता है कि 
वृद्धिमान मनुष्य स्वयं अमुक रीतिसे वरताव करनेका निर्णय क्यों करता 
है यह समझा न सके, लेकिन असे अपने निर्णयके वारेमे शका नहीं 
रहती। असके निर्णयमें भूल नही हो सकती, मैसी बात नहीं। परतु 
अुस क्षण असे अपने निर्णयके विषयमें शका नहीं होती। 

वृद्धि सदा निश्चित और ओेकरूप ही होती है। वह ओक्सभान 
(स्थितप्रज्ञ समाधिस्थ) या वहुझालावाली हो सकती है, लेकिन बेक 

5 पंडित जवाहरलाल, श्री राजगोपालाचार्य, श्री भूलामाओी 
देसाओ तकंशक्तिके आत्तम नमूने कहे जा सकते है । प्रज्य भाधीजी 
तुरन्त ही निर्णय पर पहुच जाते है, और वह निर्णय सबंगे गान्य 
भी हो सकता है; लेकिन अआुसके समर्थनमें दी जानेबाली दल्यीगोसि 
वे सवको सन्तुप्ट नहीं कर सकते। 
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समयमे वह ओक ही अ॒त्तर देती है। जिसे बीजगणितकी पद्धतिसे समझावे 
तो क्ष'- ९क्ष+ २०८० जिस समीकरणमे क्ष की कीमत विकल्पसे ४ 
या ५ वतानी पडेगी। तकंका यहा अन्त हो जाता है। लेकिन दृष्टिके 
सामनेके सयोगोको देखते हुओ अुसकी कीमत ४ ही हो सकती है, ५ 
कभी नही हो सकती, यह वृद्धि ठहराती है; जिन सयोगोमे जो क्ष की 
कीमत निब्चित रूपसे ४ ठहरा सके वह बुद्धिमान कहलायेगा, फिर 
भले असे यह न मालूम हो कि दूसरे कोओ संयोगोमे अुसकी कीमत 
५ सी हो सकती है। 

आम तौर पर स्वप्नमे मनुष्यकी बुद्धि ही काम करती है, तकक- 
गक्ति नहीं। अिसलिओं कुत्तेके सिर पर सीग देखकर या अपनेको पख 
फूटे देखकर असे यह शक नही होता कि यह कैसे हो सकता है । 
पहले क्षणमें जिस चीजको वह सीगोवालछा कुत्ता ठहराता है, दूसरे 
क्षण अुसे तावबूतका शेर समझता है और तीसरे क्षण अपनी भेस 
मानता है। परतु अस्थिर होने पर भी वह हर क्षण निसदशय 
रहता है। 

नि.सशयता बुद्धिका स्वभाव ही है। स्थिरता अुसकी विकसित 
स्थिति है। अकसापन अुसकी तीक्ष्णता है। सत्यदर्शिता असका आरोग्य 
है। तकंशक्ति और पाण्डित्य असके वैभव हे। 

अैसी बुद्धिवा विकास किस प्रकार हो, जिस पर हमें विचार 
करना है। 


२ 
बुद्धि और घृति 


जिस प्रकार बुद्धि मौर तर्कके बीचका भेद समझना जरूरी है, 
अुसी प्रकार वृद्धि और घृतिके बीचका भेद जानना भी जरूरी है। 

भगवदगीतामें घृतिका अुल्लेख है, और अुसके सात्त्विक, राजस और 
तामस भेद भी वतलछाये गये हे। फिर भी, साधारणत- हमारे देश्षमें 
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धृतिका कही भी विचार किया गया हो जैसा मेरे जाननेमे नहीं आया। 
यह प्राणीके भीतर ओक महत्त्वकी शक्ति है और आजके यत्रयुगमें जिसका 
महत्त्व पहलेसे कही ज्यादा बढ गया है। अभी अभी मेने किसी 
लेखकका यह वाक्य पढा है कि अिस युगके युद्धका अर्थ है आमनें- 
सामनेकी विरोधी घृतियोका तीत्र मुकावछा (छक्का ०णीं ग्रधा४८५) । 

हमारे देशकी प्राचीन वर्णव्यवस्थामें क्षत्रियों और बूद्रोकी 
धृति अधिक विकसित होती थी। ब्राह्मणकी धृति भुससे कम ओऔर 
वेश्यकी सबसे कमजोर रहती थी। मिसका आुदाहरण परणशुराम और 
कर्णकी कथामे मिलता है। कर्णने अपने-आपको क्राह्मण कहकर परशुरामसे 
अस्त्रविद्या सीखी। किन्तु ओक दिन परशुराम अुसकी गोदमें सिर 
रखकर सो रहे थे, तब अक बरेने कर्णको काटा। परणशुरामकी नीद न 
खराब हो जिसलिओं कर्णने मुसकी पीडा जरा भी हिले-इले ब्रिना 
सहन कर ली। आखिर जब गरम खूनकी घार वहकर परणुरामके 
गाल तक पहुची तो वे जाग आठे। जिस परसे अन्हें लगा कि अपने 
ज्ञानततुओ पर जितना काबू रखनेकी शक्ति क्षत्रियके सिवा दूसरे 
किसीमे नहीं हो सकती, और जिस तरह अुन्होने कर्णका वर्ण 
पहचान लिया। 

जिससे हम घृतिका अर्थ समझ सकते हेँ। घृतिका अर्थ है 
स्तायुओ तथा चित्तको हिलानेवाले ज्ञानततुओ पर स्पूर्ण अधिकार! 
गिसीको जिच्छाशक्ति भी कहा जा सकता है। कैसी भी स्थितिमें 
हाथमें पकडी हुओ चीज न छोडना, न कापना, पैरोका न हिलना, 
ज्ञानेन्द्रयो और कमेंन्द्रयोका वशके वाहर न जाना, मनका न घबराना 
तथा वृद्धि (आचरणका निर्णय करनेवाली शवित) का मन्द से 
पडना -- ये सब धृतिके लक्षण हे । 

वृद्धिके विकासमें तकंशक्तिकी अपेक्षा घृति ज्यादा महन्चफी 
चीज है। सच्ची वात समसमे आने पर सभी निर्णव नहीं हिश जा 


ब>क 


सके, निर्णयके वाद भी अुस पर आचरण नहीं किया पगय सके, भार 
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करनेके वाद भी अन्त तक न टिका जा सके --ये सब धृतिके दोषोके 
लक्षण है। 


रे 
बुद्धि और साहस 


गीतामें कहा गया है: नास्ति बुद्धिरयुक्तस्य । 

जिसका अर्थ यह हुआ कि योगके बिना वृद्धि पैदा नहीं हो 
सकती । 

यहा योगका अर्थ समत्व किया गया है। गीताके अनुसार 
समत्वका अर्थ है सुख-दु.ख, लाभ-हानि, यश-अपयशमे समता। पढनेंसे 
ये शब्द बहुत ही बडी और अूची आध्यात्मिक स्थिति वबतलानेवाले 
मालूम होते हे। विचार करने पर मालूम होगा कि अंन्हे सक्षेपमें 
साहस भी कहा जा सकता है। जब यह निर्णय करना होता है कि 
छोटेसे छोटा काम किया जाय या नही, तब कुछ-त-कुछ खतरा तो 
अठाना ही पडता है। खतरेका अर्थ यही है कि किसी भी कारणसे 
आस काममें विघ्त पैदा होनेकी सभावना है, और यदि विध्न आया 
तो कुछ-न-कुछ दुख, अपयश या हानि भोगनी ही पड़ेगी। जिसके 
अलावा, यदि वह काम निविध्न पूरा हो तो भी अपेक्षित सुख, यश 
या लछाभके बदले आअुलटे परिणाम भी आ सकते हें। केवल तीन 
फुटकी अूचाओीसे ही कृदना हो और मनुष्य यह निर्णय करना चाहता 
हो कि कूदा जाय या न कूदा जाय, तो जब तक वह जिस सशमयमें 
अल्झा रहेगा कि “कही चोट लग गगी तो” तव तक वह खडा ही 
रहेगा। जिस सशयको हटानेमे तर्क नहीं बल्कि साहसकी वृत्ति 
मदद करती है। “चोट क्यो लगेंगी ? ” अथवा “लगेगी तो भले लगे 
जब मनुष्यमे असी वृत्ति अुठे तभी वह निर्णय कर सकता है। चोट 
लगेगी तो भक्ते छग्रें” की वृत्तिमें सुख-दुःखके प्रति अुस हद तक 
समताकी वृत्ति निर्माण होती हैं। जिसी प्रकार फीस भरकर परीक्षामे 
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बेठना या नही यह तय करना हो और यदि यह भय वना रहे कि ' नापास 
हुआ तो पैसे बेकार जायगे', तो फार्म भरनेकी हिम्मत नहीं होंगी। 
' परिश्रम करता हु, पास होनेकी आशा है, फिर जो होना होगा सो 
होगा, यह वृत्ति होगी तभी कोओ विद्यार्थी परीक्षामर बैठ सकेगा। 
जिसलियें यश-अपयशके वारेमे कमसे कम अआतने समयके लिये तो 
समता होनी ही चाहिये। जिस प्रकारके निर्णयके लिभे आवश्यक 
क्षेिणिक समताको साहस और आरभसे लेकर परिणाम आनेके वाद 
भी वनी रहनेवाली समताकों योग कहा जा सकता है। 

असी साहसरूपी समताके विना वुद्धि पैदा ही नही हो सकती, 
अर्थात्‌ किसी निर्णय पर पहुचा नही जा सकता। 


है; 
प्रसन्नता 


“ तास्ति बुद्धिरयुक्तस्थ ' वाले अपरके इलोकमे गीतामें कहा गया 
है कि “प्रसन्नचेतसो ह्याशु बुद्धि पर्यवतिष्ठते ध। मतलव यह है कि 
वृद्धि आत्पन्न करनेके लिभझे जैसे योग, समता और साहसकी आवश्यकता 
है, वैसे ही अुसके विकासके लिओ मनकी प्रसन्नता भी आवश्यक है। 

जो मनुष्य आचरणके वारेमे कोओ निर्णय कर लेता है, अुसके 
विषयमे यह तो कहा ही जायगा कि असने बुद्धिका अपयोग फ़िया 
है। लेकिन वह निर्णय सही भी हो सकता है और गलत भी, पवका 
यानी स्थिर भी हो सकता है और कच्चा यानी कुछ समयमे बदला 
जानेवाला भी हो सकता है। यह तो परिणामसे मालूम होगा । 

परतु जिसके निर्णय कच्चे और अस्थिर ही हुआ करते हो, 
अुसकी वृद्धिकों हम विकसित वुद्धि नहीं कह सकते। कभी कभी 
तो जैसी बुद्धिका होना-त-होना भेकसा ही मादठूम होगा। पवके, 
स्थिर निर्णय करनेवालेकी बुद्धि ही प्रफुल्ल--विकसित गही जा 
सकेगी । 
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तो गीताके इलोकका अर्थ हुआ कि जैसी स्थिर वुद्धिके लिगे 
मनकी प्रसन्नता आवश्यक हैं। 


यहा प्रसन्नताका अर्थ समझ लेना आवश्यक है। प्रसन्नताका अर्थ 
हर्ष या आनन्दका अुभार न समझा जाय। यह कहनेकी तो आवश्यकता 
ही नही कि अुसमें जोक, विषाद, अद्वेग आदि नहीं हो सकते। न 
यह समझानेकी ही आवद्यकता है कि मनमे जब शोक या अह्ेग 
भरा हो तब बुद्धि वरावर काम नहीं कर सकती। लेकिन हर्ष या 
आनन्दके आवेशमे भी बुद्धि अच्छी तरह काम नहीं कर सकती। 
किसी भी तरहकी भावना, फिर वह अच्छी हो या बुरी, मनुष्यमें 
विकार पैदा कर देती है, वह असे आचार या विचारके विषयके प्रति 
तटस्थ नहीं रहने दे सकती। जिसलिये हप या शोकका आवेग वुद्धिकी 
गतिके लिओ विध्नरूप है। जिसलिओे मन जब हर्ष-शोकके आवेगसे 
मुक्त हो तभी वृद्धि भठीभाति काम कर सकती है। चित्तकी जिस 
दशाको ही प्रसन्नता कहते हे। असमें प्रकृति स्वाभाविक, आवेगरहित, 
शान्त और प्रसन्न होती है। मनुष्य व्यायाम करके ठण्डे पानीसे नहा- 
कर बैठा हों, अथवा काम करनेके वाद किसी टीले पर जाकर हवासे 
थकावट दूर करके आरामसे बैठा हो, भुस समयके असके चित्तके 
आनन्‍्दके साथ प्रसन्नताकी तुलना की जा सकती है। वुद्धिके विकासके 
लिझे अँनी प्रसन्नता निरन्तर रहनी चाहिये। 


जिस परसे अनायास ही हमें ओक प्रज्नका निर्णय मिल जाता है। 
मार-पीट, धमकी आदि वियाद पैदा करनेवाले तरीकोका जिन पर 
प्रयोग होता है, अुनकी बुद्धि कभी स्थिर नहीं हो सकती, अर्थात्‌ खिल 
नहीं सकती। 

यह बात समझनेसे भले कठिन मालूम हो, परंतु जिसीके साथ 
किसका दूसरा किनारा भी बुद्धिके विकासमें सहायक नहीं होता, 
अर्थात्‌, आनन्द आदिका अओन्माद भी बुद्धिका पोपक नहीं हैं। आुससे 


बुद्धि किस प्रकार विकसित हो? ८९ 


बुद्धि गहरी नहीं हो सकती, वह आअपर-अपरसे ही निर्णय करनेवाली 
बनती है। विशेषत जब जिन्द्रियो या भावनाओको प्रलोभनमें डालते- 
वाले साधनोसे आनन्द पैदा किया जाता है, तब बुद्धिमे चातर्य 
आता तो मालूम होता है, परतु अुसमे गहरापन नहीं होता। 
जिस तरह वृद्धि और प्रसन्नताका परस्पर सवध है। 
प्‌ 
अपसंहार 
जिस प्रकार हमने तक और वुद्धिके वीचका भेद देख छलिया। 
यह भेद समझना वहुत जरूरी है। क्योकि साधारणतया जो वृद्धिमान 
पण्डित माने जाते हैं, वे तकंकुशल ही होते हे। जिसके विपरीत, 
अविद्वानू, तकं-ज्ञान-रहित मनुष्यके बहुत बुद्धिमान होने पर भी असे 
अज्ञान माननेकी भूल होती है। वुद्धिका क्षेत्र विचारका नहीं, वल्कि 
आचारका निर्णय करनेका है, और अुसके साधन दलीले नहीं, वल्कि 
घृति, साहस, प्रसन्नता आदि हें-- यह वात हम याद रखे तो दोनोके 
बीच कभी गडवडी नहीं हो सकती। 
बुद्धिका अुपयोग करनेके लिओे घृति-- किसी वस्तुसे चिपटे 
रहनेकी शक्ति -- चाहिये, साहस बनाये रखने जितनी समता चाहिये, 
और चित्तकी प्रसन्नता चाहिये। 
भिन सबके लिओ पद्धतिपूर्वक शिक्षा मिलनी चाहिये, और जिनका 
अभ्यास या आदत होनी चाहिये। 
चूकि आचरणका निर्णय करनेका काम बुदिके क्षेत्रमे आता हैं, 
जअिसलिओे अुसकी आदत डालनेके लिम्रे मनुप्यके पास कुछ-न-कुछ काम 
खुद करनेके लिओ सदा ही रहना चाहिये। काम छोटा हो या बट्ा 
जिसका कोओ महत्त्व नहीं है। लेकिन वह वैठेनबंठे दलीलें वरने या 
अदाज लछगानेका ही नहीं होना चाहिये। वह काम अैनसा होना चाहिये 
जिसमे मनुष्यको “जिस प्रकार किया जाय या अस प्रशार दिया जाद 
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का निर्णय वार-वार करते रहनेकी जरूरत पड़ती हो। वह यत्रवत्‌ 
करते रहनेका काम नहीं होना चाहिये। 

जिसके अलावा, कुछ काम अँसे भी होने चाहिये, जिनमें दृढ़ता- 
पूर्वक लगे रहनेके लिझे अपने मनकों मजबूत रखनेकी आवश्यकता 
हो। साथ ही यदि जैसी परिस्थिति भी हो जिसमे «दृढ़ रहना 
अनिवार्य हो जाय तो अधिक लाभ होगा । 


'शिक्षण अने साहित्य ', जनवरी-अप्रैल १९४२ 
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दूसरा भाग 


प्रवृत्ति-विवेक 


१ 
स्कूलोंके वाषिक सम्मेलन 


कुछ वर्षोसे मुझे शालाओंके वापिक सम्मेलनोमे जाना पडता 
है। पाठकोमे से भी कभी लोगोको जैसा अवसर प्राप्त होता होगा। 
सम्मेलनोमे सगीत और नाटबकछाका प्रदर्शन ओक साधारण बात हो 
गओ_ है। जो वालक अच्छी तरह काम करके पारितोपिक प्राप्त करते 
हैँ, अुनके मातापिताको आअुनकी कुशलतासे आनन्द होता होगा। जो 
काम करना हो वह आत्तम ढगसे करना आ जाये तो अुससे भी वालकका 
विकास होता है; जिस दृष्टिसे विद्यार्थीकी प्रगतिको देखकर यदि 
पालकोको आनन्द हो तो वह स्वाभाविक है। 

परतु दूसरी दृष्टिसे ये सम्मेलन मुझे जिस बातके चिह्न मालूम 
होते है कि हमारी स्थिति कितनी दयाजनक है। गुलामोके व्यापारके 
जमानेमे गुलामोका वाजार रूगता था। वहा खरीदार विकनेके लिखे 
आये हुओ गुलाम लडकोको दोडाते, कुदाते, नचाते, अुनके दात 
गिनते, हाथ-परोकी जाच करते और अनकी विशद्येप योग्यतामोकी 
परीक्षा छेते थे। वेचनेवाले भी यह दिखानेके लिभे कि गुलामोको 
खुद कितनी अच्छी तालीम दे सकते हैँ, लडकोको कुछ खास चाल्मक्तिया 
सिखाते थे। विक्रेताकी गुलामको तालीम देनेकी कुगलताकी परीक्षा 
और खद गुलामकी भी परीक्षा वाजारमे होती थी, जिसमल्िओं दोनोको 
बाजारके लिओ विशेष सावधानी और अुत्साह रखना पडता था। 
गुलाम होते हुओ भी वह हम-जैसा ही मनुष्य होता घा, जिनलिये 
अुसे भी अपनी होशियारी पर गवें होता था। जिस कारणसे वह भी 
अपनी होशियारी वतलानेके लिये आुत्सुक रहता था। 

कुछ सम्मेलनोमें भाग लेनेके बाद मुझे जसा खगने लगा रे कि 
ये सम्मेलन भी जुन गुलामोंके वाजारो जैसे ही प्रदर्शन है । ये अब 
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वाजारों जितने मलिन, नीच या जानवूझकर स्वार्थपूर्ण तो नहीं 
होते, फिर भी जिन सम्मेलनोमे शिक्षकोको अपनी सिखानेकी योग्यता 
दिखानेका और वालकोको अपनी होशियारी वतलानेका छारूच 
रहता ही है। जिस लालचके कारण जैसे सम्मेलनोंके समय कुछ 
विद्यार्थियो पर अत्यधिक वोझ डाला जाता है, और अत्साहके कारण 
विद्यार्थी भी असे अठाते हें। कुछ समय पहले में अंक सम्मेलनमे 
गया था। असमे अंक लडकेका कण्ठ वहुत मीठा होनेसे सारे समेलनमें 
कोओ पच्चीस-तीस गीत गानेका काम असे सौंपा गया था। अस विद्यार्थी 
पर पडनेवाले बोझसे मुझे वडा दुख हुआ; और मेने देखा कि 
समारभके अन्तमे अुस लडकेका कण्ठ बिलकुल बैठ गया था। कुछ 
जगहो पर रातके वारह-ओक वजें तक नाटब्-प्रयोग चलते रहते हे। 
कभी-कभी रूडके अपने पाठ या गीतको केवल ग्रामोफोनके रेकार्डकी 
तरह बोल जाते हे। अुनकी स्तव्ध और अर्थहीन आखे यह बतला 
देती हैँ कि अुनका अपने पाठके अर्थवी ओर जरा भी ध्यान नहीं है; 
अुनका सारा ध्यान जिसी बात पर केन्द्रित हो गया है कि पाठके 
अब्दोमे भूल न हो। समेलनोका जिस प्रकारका आपयोग दोपषपूर्ण है। 
जिसके अलावा जिसमे ओक प्रकारकी आत्म-प्रवंचना भी होती 
है । अंसे सम्मेलनोमे विद्यार्थियोंसे अच्छा काम करवाकर शिक्षक 
अपने-आपको कृतार्थ समझ लेते है, छडके मान लेते है कि खूब 
आनन्द मिला, और लूडकोंके माता-पिता घर जाकर जिस सतोपसे 
निश्चिन्त हो जाते हे कि अुनके लडकोकी पढामी अच्छी चल रही 
हैं। मेरी रायमे तो यह शिक्षाका जेक गौण अग हे। 
यो कहकर में शिक्षकोंके सिर दोप मढना नहीं चाहता। शिक्षक 
विद्यार्यी, पालक या माता-पिता सभी प्रथाके दास हे। जहा अके 
प्रथा लोकप्रिय वनी कि हम अुसकी ओर खिंचने रूगते हे। सम्मेलनी 
और नादथ-प्रयोगोफा जमाना शुरू हुआ कि हम असीम थिक्षाका साइ 
समाया हुआ मानने लगे हे। असी हो ओक प्रथा कुछ समयसे हस्ते- 
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लिखित मासिकोकी और सगीतकी शिक्षाकी भी चलछ पडी है। हरमेक 
प्रथामे कुछ-न-कुछ गुण तो रहते ही हेँ। परंतु जब हम प्रथाके स्वामी 
न रहकर असके दास बनने लगते है, तब अुसके छाभ व्यर्थ हो जाते 
है, और शायद विषरूप भी हो जाते हे। किसी भी प्रथासे छाभ 
अुठाना हो तो अुसका हमें सयमपूर्वक ही पोषण करना चाहिये। 
आननन्‍्द-प्राप्तिके लिओ निर्माण हुओ प्रथाके विषयमे यह ध्यान रखना 
विशेष रूपसे आवश्यक है। नाट्य-प्रयोग, सगीत, मासिक-लेखन 
आदिमे हमे आनन्द आता हो तो भी, मेरी नम्न रायमें, मिस आनन्दके 
योग्य पोषणके लिओ हमे सब अतिशयताग्रोका त्याग करना चाहिये। 
ओकाध छोटा-सा, सरल, भावपूर्ण और अर्थ समझकर याद किया हुआ 
पाठ, वालकोके स्वभावके अनुकूल नाटब-प्रयोग, भेकाघ सादा और 
सदभाववाला सगीत, अेकाघ छोटासा अच्छा मासिक -- यदि अितनेसे 
हमें सतोष न हो तो समझ लेना चाहिये कि जैसे हममे से बहुतेरोकी 
जीभ जितनी विगडी हुओ होती है कि वगेर शकक्‍करके दूधमें रही 
मिठासका अन्हे पता ही नहीं चछता, आअुसी तरह हमारी दूसरी 
जिन्द्रिया भी अुतनी ही जड हो गज हूँ। 

दूसरी ओर ये सम्मेलन हमारी प्रजाकी मनोवृत्तिका अच्छी तरह 
भान कराते हँ। ओक छोटेसे गावसे लेकर शहर तककी हमारी सारी 
प्रजाकों कौनसी चीजे पसन्द आती हूँ ? देहातके आचार्य अपना कार्य- 
क्रम जिस ढगसे जमाते हें कि शालाके कामका विवरण तथा अध्यक्षका 
भाषण आरभमे या वीचमे रहे और नाट्य-प्रयोग अन्तर्मे या आरभ 
और अन्‍्तमे रहे। अिसका कारण यह हैँ कि पालक लडकोकी प्रगति 
और कल्याणकी वाते सुनना नही चाहते, ओन्हें तो नाटक और गायनया 
आनन्द लेना होता है। जिसलियके प्रयोगोंके समय घान्ति रहती है, भर 
विवरण तथा भाषणके समय गडवडी मच जाती है। जैसे गहरमें बसे ही 
देहातमें हमें विछास ही पसन्द होता है। जिसछिओे अपने बालकोग़ी भी 
विलास-वृत्तियोका पोषण करनेमें हम भुनवा धिक्षण मानते हैं। छृछ् 
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गालाओके विवरणोमे आवध्यकताओंके खानेमें संगीत और व्यायामके 
जशिक्षकोकी आवध्यकता वतलाओ जाती है। मेने प्रायः यह देखा हैं 
कि व्यायामकी अपेक्षा सगीतकी कमी जल्दी ही दूर की जाती है। 
हमें जौर्यकी अपेक्षा विलास अधिक प्रिय है, जिसलिओं नाटयकला, 
सगीतकला, चित्रकला, काव्यकला, कहानी-कला आदिकी ओर हम 
खूब ध्यान दे रहे हे। हिन्दुस्तानमे आनेके वाद गाघीजीने सगीत, 
कवायद और वृुनाआीकी जिक्षा पर वहुत जोर दिया। अनमे से हमने 
सगीतको तुरन्त स्वीकार कर लिया, क्योकि वह पसीना वहाये 
विना लिन्द्रियोको आनन्द देनेवाली चीज है। हमें आनन्द तो चाहिये, 
किन्तु पसीना बहाना अच्छा नहीं लगता। मिसलिओे दूसरी बातोकी 
ओर हमने ध्यान नहीं दिया या अुनका विरोध किया है। 


जिस विलासकी रुचिक्रे कारण ही हमें चरखा जालामे पुसाता 
नहीं मालूम होता। असहयोग परसे हमारा विश्वास आठता जा रहा 
है, जिसलिओ राष्ट्रीय गालाओमे विद्यार्थियोकी सख्या भी घटने लगी 
हैं। आुनमें अहमदावादकी नओ गुजराती जाला जैसी कुछ जालाओे 
अपवादरूप मालम होती हे। किन्तु जिसका कारण यह नहीं कि आन 
विद्यारथियोके पालकोका राप्ट्रीय जिक्षामे विग्वास है, वल्कि यह है कि 
राष्ट्रीय शिभाके खास सिद्धान्तोका स्पशें जन जालाओ तक नहीं 
पहुचा है। चरखें पर जरा विद्येप जोर देनेके लिगे कहा जाय या 
कोओ अछू्त वारूक वहा वैठनेके लिओे आ जाय, तो आचार्यजीकी 
छाती घडकने लगेगी। जैसी दयाजनक स्थिति हमारी है। हमें विलास 
अच्छा लगता है, जिसीलिये हाथ-पैरका श्रम करानेवाली शिक्षा पत्तन्द 
नहीं आती। विलासकी प्राप्तिकि लिझे घन और फुरसत दोनों 
चाहियें। विसलिओं हम असी शिक्षाकों अच्छी मानते हे, जो हमारी 
विलासकी वृत्तियोंकों बढ़ाये, थोडीसी मेहनतमें घनका ढेर खड़ा 
कर देनेकी थक्ति दे, तथा हमें अपने हाथ-पैर हिलानेके लिखें 
मजबूर न करे। यदि महात्मा गाघी जैसी कोओ युक्त ढूंढ निकालें 
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जिससे न्यूया्कंके फीचर या छीव्हरपुलके वाजार पर होनेवाले सट्टे 
अचूक रूपमें हमारे ही छाभमसे निकले और अुसकी शिक्षा देनेकी 
व्यवस्था विद्यापीठमे हो, तो आज विद्यापीठ विद्यार्थियोंसे भुभर पडेगा। 
परतु गाधीजी तो हमें मजदूरी करनेके लिग्रे कहते हूँ, प्रामाणिक श्रमसे 
जितना कमाया जा सके आअतनी कमाजीसे गुूजारा करनेके लिओ कहते 
है। वह हमसे नहीं हो सकता। हमारे वालकोके सामने असा आदर्भ 
रखना भी हमे दु'खदायी मारूम होता है। 

अस्तु । ये पाठ्शालायें जिस सिद्धान्तसे नहीं चछती | वल्कि अुन्हे 
असी अच्छी प्राथमिक शालायें वनानवेकी कोशिश रहती है, जो मध्यम 
वर्ग या अुससे थोडे अधिक घनी वर्गके रहन-सहन और सुझिक्षाके 
खयालोके अनुकूल हो,। भिसलिओ भरुनमे म्युनिशसिपेलिटीकी प्राथमिक 
शालाओंसे विशेष सुविधाजोवाली (7रण८ शव) शिक्षा देनेकी 
व्यवस्था रहती है। यही दृष्टि सामने रखकर हम आन थालाबोंके 
वारेमे यहा कुछ विचार करे। 

यदि हम जिसके कारणोकी जाच करें कि गालाओको जैसे सम्मेलन 
करनेकी जरूरत क्यो होती है, तो दिखाओजी देया कि आम तौर पर 
माता-पिता अपने वालकोकी ओर लछापरवाह रहते है। वह न्यपरवाही 
अिस हद तक तो नहीं होती कि लडका पढे तो पढे, न पढे तो न 
पढे । परतु हर महीने ५-७-१० रुपये खर्च करके आसपास जो भी 

अच्छी शाला हो वहा वालकको ब्रैठाकर, वह जो पुस्तक वर्गश मारे 

असका प्रबंध करके और जरूरत हो तो भेकाघ सानगी धिक्षक र्पकर 
माता-पिताकों लगता है कि ऑन्होने वालकोकी शिक्षाके सवंधर्म अपना 
कर्तव्य पूरा कर दिया। यदि लछडकेमे कोमी खास अवगूण न हो जोर 
चह सीधा हो, तो जितनी व्यवस्थाके वाद माता-पिताकों लगने झगना 
है कि बस सारी जिम्मेदारी पूरी हो गजी। जसे समेल्योप घह 
कुछ कर दिखाता है तभी माता-पिताकी मादूम होता है शि एशा 
कुछ प्रगति कर रहा हैँ, घाल्यका मकान देगनेडा प्रसंग भी सभी 
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आता हैं। पालक कमसे कम जेक ही वार जगालामे आ जाय, जिसके 
लिओ्रे थिक्षकोकों जितना आडवर करना पडता है। 


परतु अच्छीसे अच्छी ज्ञाछामे छडकोको वैठा देनेसे ही पालकोका 
कर्तव्य पूरा नहीं हो जाता। अच्छीसे अच्छी जाला विशेष अच्छी 
क्यो नहीं होती, जिसका अुन्हें विचार करना चाहिये। यह विचार 
करनेका भार वे शिक्षको या व्यवस्थापको पर डाल देते हें। यवि 
पालकोको अपने आदर्णोोके अनुसार भी वालकोको अच्छीसे अच्छी शिक्षा 
देनी हो तो वह जिस रीतिसे नहीं दी जा सकती। साधारणत 
माता-पिताकी यह वृत्ति होती हैं कि शालाको जरूरत हो तो वह ओककी 
जगह दो रुपया फीस ले ले, परतु हमे वालकोकी शिक्षाके विपयमे 
किसी तरह भी चिन्ता करनेकी जरूरत न रह जानी चाहिये; असा 
प्रबंध होना चाहिये कि जिस वारेमे हमे कुछ देखना ही न पड़े। 
यह स्थिति में सर्वत्र अतनी ज्यादा सामान्य रूपमे फैली हुओ देखता 
ह कि मुझे कठोर वनकर कहना पडता है कि जैसे लोग गृहस्थाश्रमी 
और माता-पिता वननेके लिओ सर्वथा अयोग्य है। पाठक मुझे अपने 
जिन अछ्ठोंके लिम्रे क्षमा करे। भेक तो में आअुम्रमे छोटा हु और दूसरे 
मुझ पर पालकपनका वोझ नहीं है, जिसलिये ये शब्द कहनेका मुझे 
अधिकार नही हैं। परतु मुझे लगता है कि जिसमे में अतिशयोक्ति 
नहीं कर रहा ह। माता-पिता अपने वालकोंके लिझें धन बढानेकी 
अवश्य ही तन-तोड मेहनत करते है, किन्तु वालकोकी आन्तरिक 
पूजी बढानेके लिखे मुन्हें लापरवाहीसे दूसरोंके सुपुर्दे किया जाता 
है, यह मुझे ठीक नहीं मालूम होता। यदि पालक शझ्ालाके बारेमें 
विचार करते हो तो, आुदाहरणार्थ, नओी गुजराती झालाकी अँसी 
दयाजनक् स्थिति अुन्हें असह्य क्यों न छगनी चाहिये ? पाच-पातर 
सालसे यह झाल्य केक बादीमें रूम रही है, अुसके वर्गोके बीचके 
परदे कच्ची चदाओीक़े हें। वहा न तो वहा मैदान है, न कोओ 
बंगोचा है। अंक संहृटी जगहमें शिक्षकोने परिक्षम करके जितना दुछ 
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कर लिया अआतना ही है। साधारणत. शिक्षकोकी आवाज 
जोरकी होती है। जिस स्थितिमे जब वर्ग चलते होगे, तव यह तो 
हो ही नहीं सकता कि ओेक वर्गका शोर दूसरे वर्गके काममे वाबक 
ने बने। अहमदाबाद कोमी गरीब या छोटासा ग्राव नहीं है। 
लडकोको सव सुविधाओवाला शिक्षण (#90र्क्षा ८वए८४॥09 ) देनेंकी 

लिच्छा रखनेवाले छोगोकी शालहाकी स्थिति जितनी बत्रिचित्र नहीं 
होनी चाहिये। अहमदाबवादकों शोभा देनेवाली णाला तो ओक बडे 
वगीचेके बीच सादे किन्तु शान्तिपूर्ण और सब प्रकारकी सुविधाओ- 
वाले मकानमे होनी चाहिये; और असमे प्रवेश करते ही मन प्रफुल्ल 
हो जाना चाहिये। मुझे विश्वास है कि यदि कोओ खानगी साहनसे 
बसी सुविधाओवाली शाला आरभ करे, तो अहमदाबादके निवासी 
अधिक फीस देकर भी अपने वालकोकों असमें भेजेगे। लेकिन जो 
शालाये आज चल रही हूँ वे क्यो नहीं युघरती, असका विचार 
करनेकी हमें फ्रसत ही नहीं होती। मुझे जिसी वातका बडा दुख 
होता है कि हमारी वुद्धि जितनी स्थिर नहीं है कि हम गरीबी 
और सादगीको आदर्ण मान लें; हमें भी पश्चिमके छोगो जैसा 
ही सुख-सुविधा, आनन्द और विविधतावाला जीवन चाहिये, फिर भी 
यह सब प्राप्त करनेके लिमे आन छोयो जैसी मेहनत करनेकी वृत्ति 
हममे नहीं हैं। कोओ सब तैयार करके दे दे तो आुत्तम। कोओ पहल 
करे तो हम अुसके पीछे चलेगे, परतु अपने विचारसे हमे जो सुप्रूप 
मालम होता है, भुसे प्राप्त करनेके लिझे श्रम करनेफा हममे मुत्माह 
पैदा नहीं होता । 

नवजीवन, केकछवणी अक, २४-५-१९२५ 


र्‌ 
आदर्श आचार्य 


विद्यामदिरोके वारेमे विविध प्रकारके प्रश्न बार-बार पूछे 
जाते हँ। अुनका अत्तर देना हमेशा आसान नहीं होता। क्या पढाया 
जाय और किस प्रकार पढाया जाय, यह मदिरको मिलनेवाले शिक्षको 
पर निर्भर हैं। चाहे जितनी अच्छी पुस्तके हो और चाहे जितनी 
सर्वांगपूर्ण योजनायें वनाजओ गजओ_ी हो, परतु यदि अआनके लिओ योग्य 
शिक्षक न मिले तो जड पुस्तकें और योजनाये विद्याथियोको कोओ 
लाभ नहीं पहुचा सकती। 

आचार्य नियुक्त करनेमें कौन-कौनसी बाते देखी जाये, जिस 
बारेमे मेरे व्यक्तिगत विचार अिस प्रकार हे 

२१. जो धर्मग्रिय हो। धर्मप्रिय अर्थात्‌ सत्यवादी, क्तेव्य- 
परायण, प्रामाणिक, सच वोलनेंसे न डरनेवाला, वगर हिम्मतके 
कोरी वातें न करनेवाला, अत्साही, मितव्ययी और सयमी। 

२ जिसका कौदुम्विक जीवन शुद्ध, प्रेमपूर्ण तथा ओेक- 
दिलीका हो। 

३ जिसे छोटे-छोटे वच्चोंके सहवासमे रुचि हो और 
आनन्द आता हो। 

४ जिसे शिक्षाके सिवा दूसरी प्रवृत्तियोमें भाग लेकर 
आगे बढनेकी आकाक्षा न हो, और जो सौपे हुओ कामको 
छोडकर दूसरी बातोमे अपनी शक्ति खर्च करनेवाला न हो। 

जिसे ज्ञान वढानेका आत्साह हो। किन्तु वह आत्साह 
जैसा अनुचित न हो कि जिससे वह विद्यार्थियोके प्रति अपना 
पर्ज अदा न कर सके, और वर्गमे तथा वर्गके लिझे तैयारी 
गरनेके समयमें अपने ही शौकके विपयमें मस्त रहे। 


१०० 
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६. जो वीडी पीने, अपणब्द बोलने, डाटकर या धमका 
कर बोलने, और अपना अज्ञान स्वीकार करनेमे शरमाने वर्गराकी 
बुरी आदतोंसे मुक्त हो। और, 
७ जो निरतर अद्योगमे रंगे रहनेमें, परिश्रम करनेकी 
गक्ति प्राप्त करनेमें और मेहनत पर ही गुजर करनेमें अपना 
गौरव मानता हो। 
जिसमे ये गुण होगे, अुसमे जितनी भी योग्यता होगी आतनीसे 
में सतोप मानूगा, और अुसे नि सकोच कोओ भी विद्यामदिर सौंप 
दूगा। वह जितना कुछ विद्याथियोको सिखा सकेगा आतना मेरे लिखे 
काफी होगा। आअुसे अपनी शक्तिके अनुसार में पाठ्यक्रम बनाने दूगा। 
वह किसी भी तरहका पाठ्यक्रम न वनाकर विद्यार्थियोमे केबल श्रमके 
लिओ आदरभाव पैदा करे और ममतालु माकी तरह आन पर प्रेम 
वरसाये तथा अनका प्रेम सपादन करे, तो आअतनेसे भी में सतोप मानूगा | 

जिसमे मेने अुसकी शिक्षणकी योग्यता नहीं बतलाओ है। विन्तु 
में चाहगा कि असमे देशकी वर्तमान स्थिति, आजका युगधर्म समझनेकी 
शक्ति हो, और स्वदेशी घर्ममें अुसकी श्रद्मा हो। लेफिन ये गुण 
न हो तो भी में अुसे निवाह लूगा। क्योंकि मुझे आया रहेगी हि 
यह सव वह किसी दिन समझ जायगा, और अंसी श्रद्धा रहेगी कि 
यदि समझ गया तो आस पर अमल भी अवश्य करेगा। 

सभव है केवल जितनी वातोसे सवकों सतोप न होगा। मेने 
असकी अुच्चारण-शुद्धि, छेखन-शुद्धि, अनेक विपयोकी जानगारी तथा 
शिक्षा-चास्त्रके ज्ञानके वारेमें कुछ भी नहीं छिखा। जिनसे कोओ पह से 
समझ बैठे कि में जिन वातोकों अनावश्यक अबवा तुच्छ समनता है। 
वात जितनी ही है कि अपर गिनाओ हमी वातोसे जिन्हे गिशेय 
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महत्त्व देनेका मेरा मन नही होता। मुझे यह विश्वास तो नहीं ह 
पढनेकी तीत्र अच्छावाले विद्याथियोंगों जैसे शिक्ाकने गतोश गोगा 


_- 
बवचनज 
३। 


ही, परतु जिस शिक्षकर्में पर बतलाये हमें गुष नया ये 
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वहुतसा ज्ञान प्राप्त करने पर भी विद्यार्थियोंका किसी भी तरहका 
विकास होनेकी आशा नहीं रखी जा सकती। मेरा नम्र मत तो 
यह है कि जैसे आचाये द्वारा सचालित विद्यामदिरके विद्यार्थी ही 
अपने-आपको, कुटुम्बको और जगत्‌को सुखी करनेकी शिक्षा पा सकेंगे। 
दूसरी अनेक विद्याओमे विशारद और पारगत होनेके लिओ महान 
पण्डितो, कीमती पाठच-पुस्तको, खर्चीले पुस्तकालयों, विद्यापीठ कार्या- 
लयो ओर बडे-बडे चन्दोकी आवश्यकता है। जैसी किसी विद्या्में 
प्रवीणता प्राप्त करना अच्छा है। अुसके लिओे देशके पास साधन भी 
होने चाहिये। परतु जिस विद्यासे पढनेवालो तथा पडोसियो और 
जगत्‌कों सुख और ज्ञान्ति मिल सकती है, वह तो दूसरी ही विद्या है। 
अुस कल्याणकारी विद्यामें विभारद होनेके लिझे अपर वताया हुआ 
आचार्य काफी है। शाल्ान्त परीक्षा पास करनेवाला विद्यार्थी भी 
भ्रिस विद्याका स्नातक हो सकता है, परतु संभव है महाविद्यालयके 
विद्यार्थी भुसमे असफल रहे। जिसके लिओ पाठच-पुस्तको और पुस्त- 
कालयोकी जरूरत कम है। ओक चरित्रवान आचाय॑ विद्या-मदिरके 
लिओ सपूर्ण साधन-स्पत्ति माना जायगा। 


राष्ट्रीय शिक्षाके विषयमे मेरी सलाह लेनेवाले भाअियोकी समझमें 
यदि मेरी वात आती हो, तो में अतना ही कटहूगा कि आप अपने 
कुमार, विनय' या महाविद्या-मदिरो' में कल्याण-विद्याकी शाखा पहले 
सोले, और साथनोकी अनुकूलताके अनुसार दूसरी विद्याये बादमें 
दाखिल करें। 


जो आचार्य अपने विद्यार्थियोको धर्मप्रिय, प्रेमल, सरल, ओेकाग्र, 
जिज्नायु, निर्दोष वाणीवाले और परिश्रमी बना सकेंगे, अुनके विद्या- 
वियोकों भूखों मरनेका, धर्मअ्रप्ट होनेका, बुद्धहीन वतनेका या परावलबी 
बननेवा डर नहीं रूगता, यह स्पप्ट रूपमे प्रकट हो जाना चाहिये। 
नवजीवन, ६--५-१९२३ 


2, २, ३ गूजरात विद्यापीठकी प्राथमिक, माध्यमिक और भुच्च 
शिक्षाकी सालाओोकें नाम । 


रे 
कुछ हरिजन छात्रालूय 


कर्नाटक तथा काठ्यावाडमे अचानक ही कुछ हरिजन छात्रालय 
देखनेका प्रसग आया। घारवाड जिलेके कोरठूर गावमें वस्त्र-स्वावलडवनकी 
मुख्य प्रवृत्ति है। वहाके हरिजन आश्रममें भी भिसी प्रवृत्तिका बाता- 
वरण दिखाओ दिया। भेक ही खडके लवे-चौडे झोपडेमे ओक परदा 
लगाकर ओक ओर पीजने चलाओ जा रही थी, दूसरी ओर लडके- 
लडकिया, युवतिया और वृढिया चरखा चला रही थी। भेक भागमे 
सभाकी व्यवस्था की गओ थी। भेक हरिजन विद्यार्थीकों अपना बनाया 
हुआ सवाद अभिनयके साथ सुनानेकी जिच्छा हुओ | वह सवाद अेक प्रनिद्ध 
लिगायत भक्‍तके वचनों और जीवन-प्रसगोंसे छगभग अुसीकी भापामें 
रचा गया था। वह कन्नडभाषामें था, अिसलिओे में अुमे ठीक तरह 
समझ न सका। परतु श्री दिवाकरजीने मुझे अुसका भावार्थ समसाया। 
प्रसण' यह था कि ओेक हरिजन जिष्य अुस भक्‍तकों प्रणाम करनेके 
लिओ आया। भकक्‍तने अआत्तरमे अुसे नमस्कार किया। जिस पर अआुस 
शिष्य तथा दूसरे शिष्योने प्रब्ण किया कि आपके जैसा बढठा आदमी 
अपने शिष्यके, और वह भी ओक नीच जातिके शिप्यके, नमस्कारके 
अत्तरमें नमस्कार करे, यह कहा त्क भुचित माना जायगा ” झिस 
पर अुस भक्‍तने सवकी समानता तथा नम्नताके विषय बेक 
प्रवचन दिया। 

दूसरा ओअेक आश्रम निपाणी गावमें अंक तरुण हरिजनसेवर 
चला रहे हे। वह भी जैक छोटेसे झोपटेमें है। यदि हम झरह-अए 
झोपडेकी छोटासा हरिजन छावरालय कहे तो अनुचित नहीं होश । 
वहा ७ से १४ वर्ष तकके वालक अत्यन्त सादगीस रटते अर परा 
है। थोडा व्यायाम करते हे, थोडा हातनेनपीजनेक्ा पास झशारों हैं, 
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तथा वहुत करके शालामे पढनेके लिओ जाते है। मुझे आश्रमकी 
तफसीलमें जानेका समय नही मिला। लेकिन श्री ठक्करवापाने वहाकी 
भेंट-पुस्तिकामें जो वात लिखी, वही छाप मुझ पर भी पडी। श्री . 
आत्साही सेवक है, परतु आन्‍्हें अनेक-विध प्रवृत्तियोमे भाग लेने और 
विद्याल क्षेत्रमे काम करनेका जो लोभ है, आअुसकी अपेक्षा यदि वे 
जिस आश्रमके लिमे अधिक परिश्रम करे तो ज्यादा ठीक होगा। 
आश्रमकी रिपोर्ट मेने ध्यानपूर्वक पढी। अुसमें जो वात मुझे खटकी 
वह हे सचालककी वार-वार आनेवाली आत्म-प्रशसा। आओनकी अुम्र 
अभी तीसके भीतर है। यदि “कीर्तिकी दीवारे” वे जितनी जल्दी 
चनवाने लछगेगे तो अुसमे खतरा है। 

निपाणीका श्री वीर॒णैव केक्कय समाजका वोडिग भी मेरा ध्यान 
खीचे बिना नहीं रहा। वह वोडिग माग या चमारसे मिलती-जुलती भैक 
जातिके स्कूल तथा कॉलेजके कुछ विद्यार्थी चलाते हे। अुसके लिगे 
चन्दा भी प्राय. वे सव अपनी जातिमे से ही जिकट्ठा करते है । कुछ 
विद्यार्थियोको सरकारी छात्रवृत्ति मिलती है। वह भी वे अुसी वोडिंगको 
दे देते है, और जिस प्रकार कगभग वीस विद्यार्थी आस वोडिंगमे 
खाते-पीते और पढते हे। सभी व्यवस्था विद्यार्थी अपने हाथसे हीं 
कर लेते है। जिस स्वावलबी प्रवृत्तिक लिओ वे विद्यार्थी धनन्‍्यवादके 
पात्र हें। 

कर्नाटकके घास-मिट्टीकी झोपड़ियोमे चलनेवाले क्षिन आश्रमोको 
देखनेके बाद जब काठियावाडमे जाते है तो चित्रमें कदम परिवर्तन 
दिसलाओ पडता है। वहाकी तुलनासे काठियावाडकी सस्वाओके मकान 
विद्याल भवन माने जाबगे। विद्याथियोकी संस्या कर्नाटक, काठिया- 
बाद भा सावरमती कही भी तीससे ज्यादा सायद ही हो। परंतु 
झनोटिककी सादगी और आुद्योगगवना काठियाबाड़में न पाकर मुझे खेद 
हुआ। लडके, लडकिया तथा शिक्षक --सभी रसिक दिखाओ देनेके 
लिओे बहुत चिस्तित दिसाओ दिये। सवर्ण ज़था अवर्ण सभी तरण- 
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तरुणियोको देखकर मेरे मनमे ओेक ही प्रइन आअुठा कि समाजका सन्‍्चा 
गुरु कोन है? और अत्तर मिला कि रंगभूमिके नट और नटिया। 
मेरे बचपनमे जिस प्रकारके नृत्य, रास, कपडे तथा वालोकी भिन्न भिन्न 
फंशने नाटकमे छडके या छडकीका वेश धारण करनेवाले नटोमे दिसाओ 
देती थी, वे आज सारे समाजमे फंली हुओ रूढिया वन गज, हे। 

भावनगरके “ठक्‍्करवापा हरिजन आश्रम ने मेरे लिओ दो- 
अढाओ घण्टोका कार्यक्रम रखा था। असमे मजीरे और पसाबजके 
साथ गाया गया रास था, दोहे थे, वेठे-वैठे गाये गये लोकगीत 
थे, और पनिहारित (वल्कि पनिहारे) का पानीका बेडा सिर 
पर रख कर किया गया नृत्य था। मेहमानको अपनी विशेषता 
दिखलानेकी दृष्टिसे यदि यह व्यवस्था की गओी हो, तो मुझे खेदके 
साथ कहना होगा कि मेरा मन अुससे खुश नहीं हुआ। जिसका 
अर्थ यह नही कि वे भजन, रास, दोहे, लोकगीत या नृत्य अच्छी 
तरह सम्पन्न नही हुओ थे, या अुनमे कला नहीं थी। पानीके देडेके 
साथ किया गया नृत्य साधारण नही था। परन्तु जब में यह विचार 
करता हू कि हम लडके-लडकियोमे किस प्रकारके जगौक बटा रहे है, 
हम कैसे छिछले रसोन्माद और वेढगी भावना-शीलताके पीछे पे हुओे 
है, तो सौदर्य और सस्कारिताका भास करानेवाली यह शिक्षा मजे 
अग्रसन्न कर देती है। अुससे भी जब पानीका बेंडा सिर पर रखकर 
नाचनेवाले लडके (अंक सोलह-सत्रह वर्षके युवक) ने “सहेली, मने 
रास रम्याना कोड * या असा ही कोओ गीत गाना शुभ किया 
और जुसके साथ वह स्त्रेण हावभाव बतलाने लगा, तव यह सारी 
प्रवत्ति जिस विचारशून्य रीतिसे चल रही है, आुसझा मुझे 5 
हुओ बिना नहीं रहा। गुजरातन्सीराप्ट्रकी नस्हृतिरी यदि माय 
विद्येप साथना है, तो मेरी नमन दाबमें यह कोणशी बढ़ा थोती 
विशेपता नहीं है। 

“ है सखी, मुझे रास खेलनेकी बुत्कट जिच्टा है! 


न्‍ 
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कर्नाटककी अपेक्षा काठियावाडकी हरिजन सस्थाओमे खादी भी 
कम दिखाओ दी, और असे विद्यार्थी मुश्किकसे दिखाओ दिये जो 
भली-भाति कातना जानते हो, या जिनके पास सूतका जितना सग्रह 
हो जिसे वृनवाया जा सके। 

काठियावाडमे ओक प्रकारकी जागृति मुझे विश्येष प्रमाणमें 
दिखाओ दी। डॉ० आम्बेडकरने हरिजनोके धर्म-परिवर्तनके सम्बन्धमें 
जो वक्तव्य प्रकाशित किया है, अुस पर छोटी तथा बडी अम्नवाले 
हरिजनोने मुझे हर जगह प्रइन पूछे। हरिजनोको अस्पृश्यता कितनी 
चुभनें लगी है और अुसका अन्त करनेके लिओ वे कितने अधीर हो 
गये है, यह अनके प्रश्नोसे तुरत्त मालम हो सकता है। अुनका कहना 
था कि अस्पृश्यता कम हुओ है और असे मिटानेके लिओे गाधीजीने 
अपार श्रम किया है, यह मानते हुओं भी यह नहीं कहा जा सकता 
कि कितने समयमे अुसका पूरी तरह नाश हो जायगा। जिसलिभे 
वे पूछते हे कि हम जिस अपमानित स्थितिमें कब तक रहे। अंन्हे 
मेने धीरज रखनेके लिखे समझाया है, फिर भी प्रइन पूछनेवाले 
भाजियोंके प्रति सहानुभूति पैदा हुओ बिना नहीं रहती। में यर्दि 
हरिजन पैदा हुआ होता, तो में भी जितना ही अघीर हो जाता। 

हरिजनवन्धु, १५-१२-१९३५ 


है. 


बालकोंके नृत्य और नाठक 


कराचीमे हाल ही जो गुजराती साहित्य सम्मेलन हुआ, भुसके 
निमित्तसे हमें दो रात बालकोके नृत्य और नाटक देखनेका अवसर 
मिला। श्गार और हावभावकी सादगीकी मर्यादाके साथ यदि बालक 
जिस प्रकारके नाटक, संगीत, रास आदि दिखायें, तो अससे में दोष 
नहीं मानता। जिसलिओें जब कभी सुविधा होती है, में असे समारभोमे 
शरीक हो जाता हू। जिन समारभोमे जरीक होनेका शक्रेक अुदेग्य 
यह भी होता है कि अुससे वारूकोकी पढ़ाओ किस प्रकार चछ रहीं 
है असका तथा बालको, शिक्षको और प्रेक्षकोके मानसका अवलोप्न 
करनेका मौका मिलता है। अिसीके साथ निर्दोप मनोरजनका लालच 
भी रहता है। 

पहली रातको केवछू बालिकाओके ही प्रयोग थे। आुनमे नृत्य, 
सगीत, अभिनय, रगभूमिकी सजावट और वस्त्रोंके शगार, सिने 
सबमे प्रेक्षोको मोहित करनेवाली कला (युवित) की भरमार थी। 
आन प्रयोगोकों देखकर प्रेक्षक वाग-वाग हो गये थे। श्री मुनथीके हाथ 
सात बालिकाओकों जो पदक दिलवाये गये, आन परसे प्रेक्षकोक्े 
आतनन्दका माप निकाल्‍हा जा सकता है। गुजरातके प्रत्यात कब्ण-मर्मझ 
यदि असकी कद्र करनेके लिओ वहा अपस्थित न होते, तो भी मुर्णे 
विव्वास है कि सामान्य प्रेक्षक भी आन प्रयोगोकी प्रणसा किये डिना 
न रहते। 

दूसरे दिन शारदा-मन्दिरके वालक-बालिकाओने वाठघ-एयोगोज़ा 
अभिनय किया। ये प्रयोग मन्दिरकी ओरसे कराचीमें तीसरी था चौगी 
वार किये जा रहे थे। अुतमें काम करनेवाले अंक वालकने जपना पाम 
बहुत ही सुन्दर ढगसे किया था। जिससे पहले भी कराचीकी जनता जन 
विद्यार्थको पाच-छह पदक दे चुकी थी, और छठा या सावतवा पद्म झूम 
रातको काकासाहवके हाथमे दिया गया। जिस चाहा हो जो प्रभशशा ए7 
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वह नर्वथा अचित थी। लेकिन छोटी आुम्रमे वाछकोकी किस हद तक 
सावेजनिक प्रञंसा की जानी चाहिये, यह ओअक अछग प्रश्न है। जिस 
प्रबल पर णिक्षा-मास्त्रियोकों विचार करता है। काकासाहबने पदक 
देते समय अुस वालककी प्रणसा भी की और अपने कलामय ढंगसे 
अस वालकके शिक्षकोको यह सलाह भी दी कि अुसके हितकी ओर 
दु्लेक्ष न किया जाय। 

जिस प्रकार वे नाट्य-नृत्यके शिक्षणके सफल प्रयोग कहे जा 
सकते हे। केवल कराचीके समाजने ही नही, परत्तु सारे गुजरात 
आर महागुजरातके साहित्यकारो, कलाकारो, गायको, विवेचकों और 
चिन्तकोनें भी अनकी परीक्षा करके प्रमाणपत्र दिये हें। 


फिर भी मुझे सकोचके साथ यह स्वीकार करना पड़ता है कि 
जिस समय सारी नाटकशाला रसानन्दमें मग्न दिखाओ देती थी, भुस 
समय मेरे मन पर कुछ ग्लानिकी छाया फल रही थी। अैसी ही 
भावना जब मेने श्री नानाभागी भट्टमे भी देखी, तब मेरा यह 
खयाल दूर हुआ कि सारे रसिकोंके बीच में ही अकेला रसन-मूढ 
ह। ज्षिस विचारसे मुझे थोडा आइवासन मिला कि मेरे साथ ओक अँसे 
बड्े भागीदान है, जो विक्षा-शास्त्रीके नाते प्राप्त की हुओ अपनी साखकों 
खो सकते हे। 

जिससे कराचीकी जनता यह न समझे कि आसके मधुर अतिथधि- 
सत्फारा आनन्द लेनेके वाद घर जाकर में अुसकी निन्‍दा करना चाहता 
ह। सारे गुजरात -- या रूगभग सारी दुनियाके बडे शहरोमें-- जिसे 
प्ररारका शिक्षण आज चल रहा है, कराचीने अुसीकी झाकी सुन्दर ढंगसे 
फराली । बम्दऔ, अहमदाबाद, मावनगर और वर्धामे भी नृत्यो 
लौर नादटो़े अंसे प्रदर्शन किये जाते है। साथनोंके मुताबिक तडक- 
भर रनज्ज्यादा मे हो, किन्तु वृत्ति या दृष्टिमें फर्क नहीं होता। 
अ्याए यह आज जमानेफी से फैशन ही हो गओ है। जिसलिओं मेरी 
दीवा उराची पर नहों, हमारी आजवी फैशन और मनोदशा पर है। 
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हम अपनी भुगती हुओ पीढीको किस दिशामे मोडना चाहते 
हैं, जिस पर विचार करनेके लिओ में शिक्षको, पालकों और पुरस्कार 
देकर बारूकोकी क॒द्र करनेवालोसे नम्न विनती करता हू। मेरा यह 
तम्र मत है कि जित वालक-वालिकाओकों अुनके अभिनयके लिखे 
पारितोषिक दिये गये और जिनकी कच्ची अम्रमे अत्यत प्रणमा और 
प्रसिद्धि की गजी, अुनके हितका हमने पूरा खयाल नहीं किया। 
यदि माता-पिता, शिक्षको और दर्णकोकी यह भिच्छा हो कि वे बालक 
और भी सुन्दर नृत्य और नाटक वताते रहे और आत्तम नट-नटी बने, 
तब तो यह बात समझी जा सकती है। परन्तु में मानता हू कि पदक 
पानेवाले बाऊुक नट-नटीका जीवन बितावे, असा गायद ही कोओी 
पाकूक और शिक्षक चाहते होगे। अधिकतर पालको और शिक्षकोकी 
वृत्ति तो यही होगी कि ये अभिनय वालकोंके जीवनका बाहरी अग 
ही रहे, वे वर्षमें दो-चार वार जअसे दृश्य वतछाकर जान्त हो जाब 
और अआन्हे जिनका चसका न रूग जाय। 


नाटक, नृत्य, संगीत, चित्रकला आदि लछित कलायें दो रुपोमें 
विकसित की जाती है अओक अपने सनन्‍्तोपके लिओ, और दूसरे, धन्धेके 
लिओे। धन्धेके लिभे जिन कलाओका विकास करनेवालोकी पद्धति 
और अुसका मापदण्ड निर्घारण करनेमे आश्रयदाताओको रुचिका 
और अपनी कलाको मोहक वनानेका सयारल रखा जाता है। शुसमे 
अत्तेजक हावभाव, श्यगार, शोभा, आदिके साथ ही झलाकों मिनट 
दिया जाता है। बहुत वार कला गौण होती है और कृत्रिम शोभा 
तथा मद पैदा करनेंवाली सामग्री तथा चेप्टाये ही मुग्य होदी हे । 
अनके साथ यदि नरसिंह महेता, तुकाराम जैसोंके जीवनचित बताये 
जाते है, तो केवल अिसीलिमे कि भले आदमी नी अूनकी और शाए- 
पित हो और अुनका विरोध कम हो। जो पेक्षदोकी सोग-ठ्लियोझा 
पोषण करना चाहता है, अुसके अपने जीवनमें तो अुनरा पनिरेश मे 


ब्क 


ही जाता है। अिसका नतीजा यह होता है थि बेघाने जायारंशा 
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जीवन चरित्रकी दप्टिसि अत्यन्त गिर जाता है। अन्हे पेट भरलेके 
लिओ छोगोकी हीन रुचियोको वढाना और अनका पोषण करना पडतः 
है और खुदकों भी अुनका शिकार बनना पडता है। 

जशालाआमे अआत्सवोके समय दिखाये जानेवाले नाटकों और नृत्योका 
शिक्षण धन्धेके लिजे नहीं दिया जाता। जिसलिओे सिनेमा, रगभूमि, 
नृत्यगात्त आदिके योजक गालाके गुरुजन न होने चाहिये । अर्थात्‌ शालाके 
नाट्य-समारभोमे अुनके अनुकरणका विचार भी नहीं होना चाहिये, 
तव फिर मोह तो रखा ही कैसे जा सकता है? जिसके विपरीत, 
सभव हो तो शालाके कला-शिक्षकोका आदर्ण यह सिद्ध कर दिखानेका 
होना चाहिये कि सादे-से-सादे साधनों और अत्यन्त शिष्ट और सयम- 
पूर्ण अभिनयसे भी कला पूर्ण रूपमे विकसित की जा सकती है और 
असका पूरा आनन्द लिया था सकता है। और जैसा करके अंन्हे 
राजस वृन्तिके कलाकारों और प्रेक्षकोको शुद्ध रुचिका स्वाद चखाना 
चाहिये। यह तो में आनन्दपूर्वक स्वीकार करता हू कि अुस छह-सात 
पदक पानेवाले विद्यार्थीक्र अभिनय जिसी प्रकारका था। असकी 
कलछाकों विकसित करनेके लिओ रग-विरगे प्रकाशो, भडकीली पोशाक, 
सुन्दर परदे और दूसरी साधन-सामग्रीकी अपेक्षा न थी। यदि ये चीजें 
जोड दी जाती, तो मेरी दृष्टिसि चह भदह्दा लगता। परन्तु आप 
विद्यार्थीक्रा अभिनय तो सारे अभिनयोमें अपवाद ही था। साधारणत: 
मेरा यह अनुभव है कि हमारे तरुणों जौर बालकोने वेश-भूपा 
और नृत्य-ताट्य आदिमे रगभूमिके दिग्दर्शकों और नठोको ही मानों 
अपना गर मान रखा है। | 

अक पक्षका फेहना तो यह है कि विद्याथियोको पारितोपिक 
देनेकी प्रथा बन्द हो जानी चाहिये। किन्तु यदि हम पारितोपिक 
देलेगी प्रभागों छोड न सकते हो नो असमें विवेक तो रखना ही 
चाहिये । पारितोषिक तीन शुभ हेतुओंसे दिये जा सकते है. पानेबालेकी 
आधथि” छान पहुचाना, असके प्रयत्तको प्रोत्साहन देना, और मे पाने 
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वालेमे सद्‌-ओर्पा पैदा करना। तीनोंके लिओ योग्य अवसर हो सकते 
हैं। असे प्रसगो पर दिये हुओ पारितोषिक क्षम्य माने जायगे। गरीब 
मनृष्यको आर्थिक छाभ पहुचानेकी आवश्यकता हो सकती है। जिस 
प्रकार गरीब और होशियार विद्यार्थके लिओ पारितोपिक या छात्र- 
वृत्तिकी योजना हो सकती है। कभी-कभी शक्तिशाली किन्तु मन्द 
पुरुषार्थीके लिझे भी पारितोषिकका प्रोत्साहन अुपयोगी हो सकता है। 
जो श्रम सभी कर सकते हो, जो सबसे करवाना भी आुचित हो, लेकिन 
पुरानी रूढियोके कारण न किया जाता हो, अुसके लिओ पारितोपिक 
देकर दूसरोमे आत्साह पेदा करनेकी आवश्यकता होती है। मे जिस 
वातकी कल्पना कर सकता हू कि शिक्षा तथा अद्योगोके प्रति रुचि 
वढानेके लिओे जैसा करना पड सकता है। लेकिन खुबहाल घरोके 
विद्याथियोको नाटक, नृत्य जैसे आत्साहसे सीखे जानेवाले विपयोके लि 
पारितोषिक देनेकी जरूरत नहीं होती। अुसमें अच्छा काम करनेबालेकी 
कद्रमे प्रणसाके दो गब्द कहना ही काफी समझना चाहिये। प्रणमामे 
भी जितना सयम रखना चाहिये कि विद्यार्थीका दिमाग फूल न जाय। 

आखिरमें, नाटक, नृत्य, संगीत आदि सभी भोग-वृत्तिस सबंध 
रखनेवाली कलाओंके वारेमे हमे यह न भूलना चाहिय्रे कि राष्ट्रका 
भविष्य सयमी प्रजाओंके हाथमे होता है। असलिओं हमारी कऊछाओएो 
विकसित करनेका तरीका सयम-वृत्तिका पोषण करनेवाला ही होना 
चाहिये। ओक भोग दूसरी भोग-वृत्तियोको अुत्तेजित करता है। शिस- 
लिओ नाटककी वेश-भूपाकी असी योजना न करनी चाहिये जिससे 
बालक छेल-छबवीला वन जाय। 

जिनका यह खयाल हो कि अितनी' मर्यादाओमे रहकर छाटाशा 
विकास करना कलाकों कुठित कर देने जैसा है, वे मेरी अत्पमधिके 
अनुसार कलाको झआयद ही समझते हे । 

हरिजनवन्धू, १६-१-१९३८ 


ण्‌ 
अितिहासकी शिक्षा्में यथार्थताकी मात्रा है 


जिस विषय पर पिछले दो अकोमे चर्चा हुओ है। श्री 
कालिदासभाजीने प्रश्न भुठाया है कि जितिहास पढाते समय राष्ट्र- 
भावना और नीति-भावनाके वीच भिन्न भिन्न दृष्टियोंस विरोध दिखाओी 
दे तव क्या किया जाय? अिसके अआत्तरमे अंक भाओने अकारण 
ही साशक ” नामसे अपना परिचय देकर पाठकको चौधिया देनेवाली 
जब्दाडम्बरपूर्णं और स्वदेशासिमानी जैलीमे अुस आदतका निषेध 
किया है, जिसके कारण हम ओेक ही मुख्य साध्यसे चिपटे रहनेके 
वजाब आनकी दृष्टिसे नीति, मानव-प्रेम आदिके अलग-अलग अग्रस्तुत 
मुद्दोकी आुठाकर परेशान होते हे। 

अितिहासकी शिक्षाके वारेमें मेरे खयाल कुछ अलग हें। अुसकी 
में आज चर्चा नहीं करंगा। परन्तु में समझता हू कि जिन दोनों 
मित्रोने जो प्रश्न अुठाया है, गभुस पर यदि कोभी विचार किया जाय 
तो वह आसानीसे हल किया जा सकता है। 

जीवनमे अँसे बहुतेरे प्रसम आते हे जब हमे धर्म भौर स्वार्थके 
बीच चुनाव करना होता है; जितना ही नही, दो आुदात्त भावनाओं 
या कनंव्योके वीच विरोध जैसा दिसामी देता है। 

जैसे-जैसे हम धर्माघर्मकी वारीकीमें आुतरते हैं, वेसे-वेसे कि 
कर्म फ्िमकर्म ' के प्रश्न वार-बार मुठते रहते हैं; और किसी निःत्रय 
प्र पहचनेका स्पष्ट मापदण्ड न मिलने पर निर्णय करना कठिन हो 
जाता है। जिसका भेक निर्णय, जैसा श्री साशकने वहा है, यह / हि 
अमेक मूद्दे सटे ही ने लिये जाय, ओक साध्यसे चिपदे रहे, फक्रिया- 
रीतिके बारेगें निफम्मी रीचतान ने करें। बेशक, जो शिस सरह सेन 
पैन प्रकारेंण हार्य साधयामि के निर्णय पर अटल रह सकते ? , आनके 

२ 
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लि यह रास्ता स्पष्ट हो जाता है; किन्तु जिन्हे धर्मावर्मका विचार 
खाजकी तरह चित्तमे खुजली पैदा करता है, वे मिस प्रश्नको अआठाये 
विना कैसे रह सकते हे? जिस प्रव्नके आठ जानेके वाद यह कहना 
निरर्थक है कि जैसा परेशान करनेवाला प्रव्न अुठाया ही क्यों गया? 
मतलब यह कि जव प्रश्न आठ ही गया है, तो अुसका समाधान 
धर्मयुक्त मार्गसे मिलने पर ही जैसे (भले अुसे भावुक कहे) चित्तको 
सन्‍्तोष हो सकता है। 
जिस सम्वन्धमें मेरा खयाल है कि यदि ओक वातका दृढ निश्चय 
हो जाय तो घर्माधर्मका निर्णय करनेका मार्ग प्राय. स्पष्ट हो जाता 
है । मनृष्यता सबसे पहला धर्म है। मनुष्यताका हतन करके न में स्वदेश- 
सेवा करूगा, न माता-पिताकी सेवा करूंगा, न भारतीयपन वतलाअगा, 
और न अपना हिन्दुत्व ही वताअूगा। मनुप्यता किस वातमें है, जिस 
अदात्त दृष्टिसि विचार न करके जब हम किसी नीचे दृष्टिविन्दुसे 
विचार करते हैँ तव दो विरोधी धर्म या भावनायें पैदा होने जैसा 
लगता है। अितना तो किसी विशेष परिस्थितिमे हमारा धर्म क्‍या 
है, यह निर्णय करनेके विषयमें। 
दूसरेके वारेमें निर्णय करनेके लिओे जिस पर दो तरहसे विचार 
करना पडेंगा मनुष्यताकी दृष्टिसे अुसका कर्तव्य कैसा था? और, 
अुसका अद्देश्य अंक वार स्वीकार कर लेने पर अुसके कृत्योको किस 
दृष्टिसि देखना चाहिये ? 
जिस सयुक्‍त दृष्टिसे श्री कालिदासभाजीके आुद्धृत किये हमे तीनो 
दृष्टान्तोका विचार करे। 
क्लाभिवने अँसे छल-प्रपच किये, जो मनुप्यको शोभा नही दे सकते । 
! और यदि हम मानवताकी पूजा करते हो, तो स्वदेशके लिखे भी हम 
जैसे अनैतिक काम न करेगे। में समझता हू कि शिक्षकडा यह मुच्तर 
अचित था। परन्तु विद्यार्थी मानवताके दृप्टिविन्दुसे विचार नहीं करता 
था । आसने राज्य-लोभकों जुचित वासना माना था। और जैसा मान 
थि वि-८ 
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कर ही असने पूछा था कि यदि हम विदेशोंसे व्यापार करे, हमारा 
राज्य हो और हमारे पीछे सत्ताका बल हो तो हम भी वैसा ही करेगे 
न?” अिसलिमे असके दृष्टिविन्दुको ध्यानमें रखकर हम अुसे यो 
कह सकते हे कि हा, भाजी, यदि राज्य-लोभको हम भेक बार अचित 
वासना मान ले, तो क्लाजिव जैसे ही या अुनसे भी ज्यादा दुष्ट कृत्य 
हमारे हाथसे भी हो सकते हे। असलिशणे क्लाजिवको या राज्य-लोभके 
वश हुओ अंग्रेज प्रजाकों दोप देनेकी आवश्यकता नहीं। दोप है 
राज्य-लोभका | अुनकी दृष्टि मनुष्यता तक नही पहुचती। हमसे हो 
सके तो हम अपनी दृष्टि मनुष्यता तक पहुचावे। 

जिसीके साथ शिक्षक स्वराज्यकी वासना और राज्य-लोभकी 
वासनाके वीचका भेद भी विद्यार्थीकि सामने स्पष्ट कर सकता है। 
मेरे घर पर कब्जा रखने और चला गया हो तो असे फिरसे पानेका 
प्रयत्न करना ओक बात हे, और अपने घरके अछावा में पडोसीके 
घरका भी कब्जा लेनेका प्रयत्न करू यह दूसरी बात है। राज्य-लोभ -- 
दूसरेके घर पर कब्जा करनेका प्रयत्न करना -- जड़से ही मनुष्यताके 
विस्द्ध है; तव अुसके लिओ जो-जो अपाय किये जाय॑ अनमें यदि मनुप्यता 
का ज्यादासे ज्यादा भग हो तो कोओ आइचर्य नहीं। अपने घरका 
कब्जा लेने या रखनेका प्रयत्न यथार्थमे ही मनुष्यताका विरोधी नहीं 
है; मनुप्यता (यहा धर्म-नीति) की रक्षा करके भी वह प्रयत्न किया 
जा सकता है। यदि मेरा मनृप्यताका आग्रह दुढ हो तो में मनुष्यताका 
पालन करके ही बह प्रयत्न करूगा। यदि वैसा न हो सवो तो में 
स्वराज्यका आग्रह भी छोड दूगा। यदि मेरा मनुष्यताका आग्रह 
स्राज्यकी वासनाकी तुलनामे निर्वल हो तो में दूसरे बुपाव भी 
जपनाअगा | परन्तु स्वराज्य-लोम राज्य-लोभसे सदा ही अधिक क्षम्य 
माना जायगा। 

डुसरा प्रश्न है -मस्लिम बेकताका। श्री साशकका कहना है 
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जभितिहासकी शिक्षामें ययार्थताकी मात्रा श्श्५ 


मदिर तोड़नेकी, जजियाकी, या दूसरे जुल्मोकी --- मुन्हे दवा दिया 
जाय। विद्यार्थियोको अुनसे अनभिन्ञ ही रखा जाय। यथार्थता ' की मूर्ख 
या अधी पूजा न की जाय। जिस सम्बन्धमे श्री साशकने जो दलील 
दी है, वह भेक दृष्टिसे ठीक है। परन्तु जैसा लगता है कि अनकी 
दृष्टि छोटी अुश्नके विद्याथियो पर ही है। मास्डंन या बविट्ठुलदास 
पटेलके जितिहासकी आवृत्तिया जिस ढगसे लिखी जा सकती हूँ कि 
अनमें धर्मके पुराने झगडोका अल्लेख ही न रहे। किन्तु मास्डन था 
विट्ठरूदास _पटेलके जितिहाससे जितिहासकी शिक्षा पूरी नही हो जाती! 
जितिहासके मूलभूत आधारोका और अनके आधार पर लिखें हुओे 
बडे अितिहासोका नाश नहीं हो सकता। मूलभूत आधारोको विद्यार्थी 
न खोजे, यह आज्ञा नहीं निकाली जा सकती। वह तो अब -- 
“ मुखेथी रे मानवी वेण मूृक्यु, 
फरीथी ते ते न गढ्ठाय थूक्‍्यु ” ” 

की तरह अगोप्य हो गया है। और जिस तरह सत्यको छिपानेका मिथ्या 
प्रयत्न करना वृथा है। मुझे याद है कि बी० ओ० के रसायनशास्त्रके वर्गमे 
जब पहले दिन में गया, तो हमारे अध्यापकने कहा था, आपने मंट्रिकमे 
रसायनशास्त्र पढकर जो कल्पनाये वाघी हो ओन्हे यदि आप भूल न 
गये हो तो आजसे कृपया भूल जावे।” आस दिन मुझे बुरा लगा था। मुजे 
लगा था कि मैद्रिकमे हमारे साथ जितना धोखा क्यों किया गया ? भले 
अेक ही पाठ पढाया गया हो, लेकिन जो पढाया गया वह सच्चा ही क्यों 
नही पढाया गया ? ” जिसी तरह बडे अितिहासोका अध्ययन करनेवाले 
विद्यार्थी श्री साशकसे कहेगे कि हमे हिन्दू-मुसलमानोके झगडों या 
सूरतकी लूटका ज्ञान न करानेका कारण क्या है ? ' फिर जैसे आज श्री 
बसुने अग्रेजी जितिहासकारो द्वारा छिपाओ हुओ बातोकों चुन-चुनहर 
प्रकाशमें छाना शुरू किया है, वैसा ही कोओ दूसरा विद्यार्वी क्यों नहीं 

* हे मानव, मुहसे वचन निकल गया, सो निकल गया। जो 
थूक दिया जुसे फिरसे निगरछा नहीं जा सकता। 
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निकल सकता ? असलिओे जानी हुओ और प्रस्तुत हकीकतोको छिपानेका 
प्रयत्त न करके अन्हे विद्या्थियोंक सामने रखकर ही कोओ मार्ग 
निकालना ठीक है। 


सत्य यह है कि 'सद्धमंकी रक्षा करना राजाका कतंव्य है 
जिस सूत्रको हिन्दुओ और मुसलमानोने तथा दोनो धर्मोने स्वीकार किया 
हैँ । किसे सद्धम कहा जाय और किसे अधघर्म, जिस सम्बन्धर्में हर धर्मके 
अनुयायी अपने ही प्रसिद्ध शास्त्रोसे अपनेको बंधा हुआ मानते है। 
जैसे अनेक हिन्दू प्रामाणिकतासे यह मानते हें कि “अंत्यजको छुआ 
नहीं जा सकता ” मनुस्मृतिके जिस इलोककों वे ठुकरा नहीं सकते; 
अुन पर स्वव॒ुद्धिसि या मानवताके खयालसे पैदा होनेवाली दलीलोका 
असर नही होता, अआसी प्रकार अनेक मुसलमानोकी अपने मानें हुओ 
कुछ प्रामाणिक ग्रन्योके आधार पर जैसी प्रामाणिक मान्यता वन गणी 
थी --- सभव है आज भी हो -- कि मूर्तिपूजा अधर्म है, सच्चे औश्वरका 
द्रोह है। जिस मान्यताका सीधा परिणाम यह हुआ कि शास्त्रमे श्षद्धा 
रखनेवाले वादशाहोने  परित्राणाय साधूना विनाशाय च दुप्कृताम्‌ | 
धर्मसस्थापनार्थाय ” अपना जन्म हुआ मानकर मदिर तोडे, हिन्दुओं 
पर जजिया कर लगाया, और मूर्तिपुजकोको अनेक तरहके कप्ट 
दिये। मनुष्य अपनी वृद्धिकों मनृष्यता और शास्त्र दोनोंके विचारोंसे 
और मनुष्यताके विचारोको बुद्धिसे तेजस्वी वनानेके वदले यदि स्ववुद्धि 
और मनुप्यताको ज्ास्त्रके चरणोमें रखकर ही सन्तोप माने, तो आुसका 
दास्प्राध्ययन तेजस्वी और सदेव वर्धभान (०एल हा०एशांग्र्ठ) ने हींगों, 
आअुलदे अुसे मनुष्यताके विरुद्ध कर्मोमें छगावेगा। जिसमें दोष जातिबोकी 
अबुद्धि-जडताका ही माना जायगा। और जब तक यह अवुद्धि हम 
जटता कायम रहेगी, तव तक यदि बैसा ही होता रहें तो हर्सी 
आद््नये नहीं । 

क्षिमलिश्ष हिन्दू-मुस्लिम अेवताके प्रबनकों हल बरनेके छिओ सुसल- 


सान बादशाहोने हिन्दू धर्म और हिन्दुओंके साथ जो व्यवह्ञार जिया, शर्त 
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छिपानेसे क्या होगा ? परन्तु जिन घटनाओका ज्ञान देनेके वाद भी हमे 
कहना चाहिये कि “ मनुष्यतासे भी श्ञास्त्रको बडा माननेवाली अवुद्धिका 
परिणाम देखिये। हिन्दुओने जब अपने-अपने पथके शास्त्रोकों मानवतासे 
अधिक महत्त्वका माना, तब शैवोने वैष्णवों और वं॑ण्णवोने शैवोंके सिर 
फोडे। मूसलमानोने जब पथके ज्ञास्त्रोकों मानवतासे वडा माना, तब 
शियाओने सुन्नियोके और सुन्नियोनें गियाओके सिर फोडे, और अभी 
कुछ ही दिनो पहले अेक नवीन पथके नेताको मार डालछा। ओसाअियोने 
जब पथके मन्तव्योको मानवतासे अधिक महत्त्व दिया, तव कंथोलिकोने 
प्रोटेस्टेण्टेको और प्रोटेस्टेण्टोने कंथोलिकोको जिन्दा जलाया। यदि 
ये सब श्ञास्त्रोकी अपेक्षा मनुष्यताको --- जीवधर्म, दयाधर्म, प्रेमधर्मको, 
मतके आग्रहको नहीं बल्कि अहिसाके आग्रहकों -- स्व्रीकार करते, 
तो जिन्हे निश्चित रूपसे समझमें आ जाता कि अिस प्रकारका बरताव 
किया ही नहीं जा सकता। शास्त्रोकी दृष्टिसि न देखकर यदि आप 
मनुष्यताकी दृष्टिसे देखना स्वीकार करे, तो आपको तुरन्त ही समझमें 
आ जायेगा कि अस्पृथ्यताके कारण समाजका ओेक अग अँसा है, जो 
दुखी है, दरिद्री है, और जिसकी अन्नतिके सभी मार्ग बन्द हैँ। ऑन्हे 
छूनेसे सभव है अुच्च वर्णोकी मुश्किलें बढ़ जाय, सभव है आनके वुछ 
सुधरे हुओ रीत-रिवाज, शुद्धता आदिका आसानीसे पालन न किया 
जा सके, लेकिन जिसमे शक नहीं कि जिससे अछूतोकी मुविधाये तो 
बढ ही जायगी। और जिस तरह दूसरेका सुख बढानेमे ही मानवता 
है। अुसी प्रकार मुसलमानोंके शास्त्र भले गोवधको पाप न मानते हो, 
और हिन्दू शास्त्र दूसरे पशुओकी अपेक्षा गायकों विशेष पवित्र माननेंमें 
भूल करते हो, फिर भी जीवको मारनेकी अपेक्षा अुसक्ती रक्षा 
करनेमे किसी भी समय विशद्येप मानवता है। गायको ही क्यो बचाया 
जाय, वकरीको क्यों नही, यदि यह प्ृ८णा जाय नो बारीए 
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न बचानेमे हमारी मानवताके विह्ासमें न्यूनता है। परन्चु यदि 7 
न्यूनताकों यदि हम गोवध करफे बढावें नो बह धर्म नी /। गि 
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में सत्य वोलनेको धर्म मानता हू तो अपने प्राणोको होम कर भी सत्य 
बोलनेंमे मेरी मनृष्यता है, किन्तु मनुष्यताका घर्म यह नहीं कहता 
कि में दूसरे झूठ वोलनेवालेको दण्ड दू। आसी प्रकार यदि मू्तिपूजामे 
मुझे अधर्म मालूम होता हो, तो प्राणोका खतरा अत्पन्न होने पर 
भी में मूर्तकि चरण नहीं छूअृगा। परन्तु जिन्हें जिस अधर्मके बारेमे 
विश्वास नही है, वे यदि मूतिके चरण छुओे तो अन्हे दण्ड देनेमे 
मनुष्यता नहीं है। ” 


ये और असे ही दूसरे झगडोका अन्त जिन दो मार्गोसे हो सकता 
है या तो हम केवल शास्त्रोकी अपेक्षा मनुष्यताकी दृष्टिसे 
विचार करना सीखे, अथवा युरोपकी तरह शास्त्र -- धर्माधर्म सब कुछ 
अेक ओर रखकर हम केवरू घन-लाभ या भौतिक सुखप्राप्तिकी 
दृष्टिसि ही विचार करना सीखे। मनृष्यत्वकी अुन्नति किस प्रकार होगी 
यह निश्चित करना कठिन नहीं है । 


अब हम सूरतकी लूटका विचार करें। में जानता हू कि जिस 
ढगमे जितिहास पढाया जाता है अुससे सूरतके विद्यारथियोंके मनमें 
शिवाजीके प्रति तिरस्कार पैदा होता है | परतु भुसमे निप्कारण हीं 
तिलका ताड किया जाता है। सत्य क्या है? शिवाजीको स्वराज्यकी 
स्थापना करनी थी। अन दिनोमें सत्याग्रहका विचार भी पंदा नहा 
हआ था, जिससे अहिंसाके रास्ते स्वराज्यकी स्थापना की जाती । 
शिवाजीने हिसाका मार्ग अस्वीकार नहीं किया था । स्वराज्य पैसेके 
धबगेर नो स्वापित हो ही नहीं सकता था। शिसलिओं जेसे वनराजन किया 
यथा आजके जनाकिस्टोकों करना पडता है, अुसी तरह शिवाजीन भा 
लटेरोफी पद्धतिसे अपने प्रयत्नका आरभ तिया। शिवाजीके सामसे 
गजराती, मराठी, हिन्दू या मुसलूमानवा प्रश्न नहीं था, जेस अनानिम्दाग 
सामने बंगाली था मारवाटीजा प्रग्न नहीं होता। जहा ततः हो सो पार 
सरकारी -- यानी शिवाजीने समयमें बीजापुर आादि दषिणके राज्या को 
गुगछ राउ्योरा -+ सजाना रृटा झाय। कुतनेसे राम न घले ना बनाये 
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शहरोको लूटा जाय -- अर्थात्‌ स्वराज्यके नहीं, वल्कि मुसलमानोंक्े । 
अुस समय सूरत वहुत ही समृद्ध शहर था। वह मुसलमानोका था। 
जिसलिओ शिवाजीने अुसे लूटा, जैसे अनाकिस्ट मारूदार बगालियोफो 
कलकत्तेमे लूटते हे। शिवाजीने गुजरातियोको या गुजरातियोकि यूरतकों 
लूटा ही न था। अन्होने तो मुगलोके सूरत और मुगल प्रजाको लूठा 
था। सूरत गुजरातमें था, यह तो ओअेक सयोग ही माना जायगा। वह 
कोकणमे होता तो भी जिवाजी असे छूटते। शिवाजीको गरुजरातियोसे 
दुश्मनी नही थी, सूरतसे दुश्मनी नहीं थी, आअनकी तो मुगलोसे दुष्मनी थी, 
और अंन्हे पैसेकी जरूरत थी । सूरत मुगल राज्यमें था और असमे पैसा 
था। जिसलिओ सूरत अन्हें लूटने योग्य मालूम हुआ। असमे गुजराती 
लूटे गये, यह तो भेक जैसी अडचन थी जो टाली नहीं जा सकती थी। 
अुसे यदि गृजराती लोग दुश्मनी समझें, तो यह भुनकी भूल ही होगी । 
यदि बोरसदके बावरा डाकूमें वनराज या शिवाजी जैसी स्वराज्यकी 
महत्त्वाकाक्षा होती, नीतिमत्ता होती और अुसका पासा सीधा पदक्र 
वह स्वराज्यकी स्थापना कर देता, तो क्‍या खुद वोरसदके लोग 
ही अभिमानके साथ वीर वावरा” कहकर अुसका नाम नहीं छेते ? 
हिंसाकी राहसे स्वराज्य स्थापित करनेवालोको आरभमे लूद-पाट 
करनी ही पडती है, मैसा मानकर बोरसदके छोग भी अपनी झूटकों 
अदारतासे भूल जाते और अुसका यशोगान करते। 

जिस प्रकार सभी हकीकते बताते हुओ भी मेरी समयसमे तीनो 
किस्सोको योग्य दृष्टिसे विद्यार्थियोंके सामने पेश किया जा सतता # | 

धर्माधर्मका अपने लिओ निर्णय करनेमे मनप्यतातों ही महत्प 
दे, और दूसरोके हो चुके व्यवहारके बारेमें आुनके दृध्टिविन्दुगा 
समझकर विचार करनेका प्रयत्त करें, तो मरते छंगता हे हि पी 
कठिनामिया बहुत-कुछ हल हो सकती हेँ। 

नवजीवन, केछवणी अक, २७-९-१९२० 
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श्री नानाभाओ भट्टकी प्रुस्तककी प्रस्तावना में अपनी धृष्ठता 
प्रकट करनेके लिमे नहीं लिख रहा हु, वल्कि जिसलिओें लिख रहा 
हैं कि मेरे मनमे अुनके प्रति जो आदर है वह प्रकट हो और 
अन्होंनें जो अिच्छा वताओ है अुसे मान कर मुझे आत्म-सन्तोपका 
अनुभव हो। 

श्री नानाभाआने जब जिक्षाके क्षेत्रमे प्रवेश किया, तब में 
अग्रेजीकी चौथी या पाचवी कक्षामे पढता हुगा। अऑन्होने तो पढते-पढते 
ही पढ़ाना शुरू कर दिया था और डिग्री मिलनेके पहले ही अपने 
जीवनका कार्य निश्चित करके असमे प्रविष्ट हो गये थे। आज तक वे 
असी कार्यमे छंगे हुओ हे। अुनके परपरागत संस्कार भी आस कार्यके 
अनुकूल थे और योग्य परिस्थितिया भी आअनके लिओ तैयार होती 
गओी। वह कार्य अनकी प्रकृतिके अनुरूप -- स्वभाव-नियत था। आुसीको 
भुन्होने बुद्धिसे हेतुपूवंक वरण करके विशेष रूपमें अपनाया, और 
मन, वाणी तथा कर्म तीनोकों अुसमे छगाकर वर्षों तक भुनीका अकाग्र 
चिन्तन किया, अुसके लिओझे आवशध्यक सदूयुण और कुशलतार्य प्रात 
की, आस कार्यको चमकाया, आस क्षेत्रमे महत्ता प्राप्त की, अबना 
विकास किया, और स्वकर्माचरण हारा मनुष्य किस प्रकार ल्षय- 
साधना कर सकता है असका आुदाहरण दुनियाके सामने पशष किया । 
साथ ही थे गुजरानमें शिक्षाके नव्युगके प्रव्तेक वर्ने ! ग 

जो मनुष्य जीवनभर जेक ही कार्यमे लगा रहेगा, वह शुल लत्रवा 
शनभछ्यी सो बन ही जाबगा। परतु सभी अनुभवी जागरूक रहईाए 
“- म्मृनिपर्ता। अनभवब नहीं छेते । अधिवायर छीग तो भुक्त फार्यको अपना 
सांग भादस बसागर असे अपने लित्तके लद्विल् भागवा अग बना हते ६ | 
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अपनी अआम्रके आखिरी हिस्सेमे यदि वे अपने अनुभवोका कोओ भाग 
किसीसे कहते है, तो वह अधिकतर किस्सो और चुटकलोंके रूपमे 
होता है या अपनी सफलता-विफलताके परिणामस्वरूप अस कार्यके 
सवंधमे आअुनका आश्ावादी या निराशावादी अतिम सार ही होता है। 
वे अपने पीछे आनेवालोको अुपयोगी हो सके अँसे दिमासूचक चिह्न 
बतानेका काम नहीं करते । यह काम तो जो जागरूक रहकर -- 
स्मृतिपूर्वकं काम करता हो वही कर सकता है। 


जिस पुस्तकमें न तो श्री नानाभाओके शिक्षकके रूपमें लगभग 
चालीस-पेतालीस वर्षके जीवनके मनोरजक किस्से या चुटकले हैं और न 
अन्हे जीवनमे मिली हुओ सफलता-विफलताओका अन्तिम सारमात्र है 
परतु शिक्षा को जीवन-विज्ञानका ओक विज्ञाल प्रदेश समझकर, आस 
प्रदेशके ओेक बुद्धिमान और सावधान किसानकी तरह हर क्षेत्रम कहा 
किस प्रकारकी जमीन है --कहा मिट्टी है, कहा ककर हूँ, कहा पत्थर 
हैं, कहा घास है, कहा गोखरू है, कहा काटे है, कहा भ्ूचाओ हैं, 
कहा नीचाओ है, कहा सख्त जमीन है, कहा दलदल है, कौनसा हिस्सा 
किन किन चिह्नोंसे पहचाना जाता है --- भादि वातोकी छानबीन करते- 
करते जो टिप्पणिया लिखते गये है, अुन्हीको यहा प्रकाशित किया 
गया है। जो भी मनुष्य शिक्षाके प्रदेशमे काम करेगा, फिर वह अभुसे 
अुदर-निर्वाहके धधेके रूपमे अपनाये, या वह धन्धा करनेवालोको फाम 
देकर अनसे काम लेनेवाला मालिक (डिरेक्टर) बने, या अन्वेगणापर्ता 
वैज्ञानिक बने, अुसे जिस प्रदेशके किसी-न-किसी क्षेत्रतकं सामना करना 
ही होगा। अैसे सब लोगोके लिग्रे ये टिप्पणिया अभी कमी वर्षो तव 
अनुभव हुआ है अुस पर आजकी दृप्टिसि विच्वार करके नहीं हिप्पसी 
गओ हे। परतु जैसे अक शोधक अपनी प्रयोगशालामे रोज जो प्रयोग 
करता है या अपनी निगरानीमे होते देखता है भुनहीं टायरी रगला 
है, तथा आन प्रयोगोके सवधरमों अुस दिनके अपने बियर ल्रिना है 
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या जिनमें अनुभवसे सच्ची मालूम हुओ और वादमें गलत मालूम 
हुओऔ अपनी आजमाजिशे और विचारमाला भी रहती है, अुसी 
प्रकारकी ये टिप्पणिया हें। 


वादमे गलत सावित होनेंवाली टिप्पणिया भी दो प्रकारकी 
होती हू । जिन्हें हम जीवनकी भूले कहते हे, अुनमें कुछ तो जैसी होती 
है जो वादमे विचार करने पर भले भूल मालम हो, परतु यह 
दिखानेवाली होती है कि जिन परिस्थितियोमे वे कार्य हुओे थे अनमें 
वैसा किये बिना चल ही नहीं सकता था, अथवा जीवनके अतने ही 
अनुभव और विकासकी स्थितिमें वैसा 'ही होना सभव था। अंसी भूले 
अंक रीतिसे भूलें नही, वल्कि विकासकी भूमिका ही होती हें! अुस 
भूमिकामें वह कदम आगेकी दृष्टिसे सच्चा न होने पर भी अनिवार्य 
जैसा होता है। दूसरा प्रकार सच्ची भूलोका होता है। पाठक अनन्‍्हे 
भूलके रूपमे समझ ही लेता है। लेकिन चूकि वैसी भूलें वार-वार 
होनेकी सभावना रहती है, मिसलिमे अुनकी टिप्पणिया दूसरोंके 
लिओे सकेतरूप बनती हैं। 


अिस प्रकार थिक्षाके प्रदेशमे श्री नानाभाओी जिन-जिन पग्- 
उण्डियोंसे होकर गुजरे है अुन पर तथा श्री नानाभाजी, अुनके साथियों 
तथा समकालीन लोगोंके द्वारा बनी हुओ पगडण्डियो पर श्री 
नानाभाभीने जो चिह्न देखे है, अुनकी जिस पुस्तकमें नोध है। यो 
क्षिस पुस्तककों जो 'केब्टवणीनी पगदण्डी” (थिक्षाकी पगठण्डी) 
नाम दिया गया है वह सार्थक ही है। 
समाप्त करनेके पहले श्री नानाभाआजकी मेक साहित्यनोवाका भी 
अुल्देग फर दू। हमारे देशके विद्ानोमें यह फैणन हो गओी है कि किसी 
प्रचलित शब्दों ययार्थ छोने पर भी अुसे क्षिसलिमे अशिप्ट बसासा 
जाता है कि बह रूद हो गया है और असनी जगह कोभी नया मस्त 
गठा जाना 2। केक समय बाल्योवों पहानेयालेके घिले स्टित 
(गजरातीमे  पडचा *, मरादीसे  पत /) सास क्लादरसूचक माना इसता चा। 


“पगदंडी ' की प्रस्तावना १२३ 


फिर जब पडित, पड्चा, पन्त शब्दोके लिझे विशेष आदरकी भावना पैदा 
करनेकी आवश्यकता हुओ, तो अनमे “जी” मिलाया गया। भिसके वाद 
मुसलमान कालमे देशी विद्या पढानेवालोके लिगे अपयोग किये जाने 
वाले जिन देशी इहाब्दोकी अपेक्षा अरबी-फारसीके पढानेवालोके लिजे 
बरते जानेवाले मेहता” तथा 'मुनशी” झब्द अधिक आदरसूचक 
माने गये। जिस प्रकार पण्डित और पण्ड्या “मेहता” या “मनी 
बनने लगे। आगे चलकर अन्हे भी विशेष आधारकी जरूरत पढने 
पर जी” का सहारा दिया गया। यो “मभेहताजी” और “मृीजी ' 
सामान्य नाम वन गये। जिसके बाद आया अग्रेजोका जमाना। अनकी 
शालाओमे तो मास्टर ही हो सकते है! जिसलिबे मेहताजी 
कहलानेकी अपेक्षा मास्टर कहलानेमें विशेष जअिज्जत मालूम हुओ। 
अितने पर भी कठिनाओ दूर न हुओ। क्योकि मास्टर तो वही वहा 
जायगा जो प्राथमिक या माध्यमिक छिक्षा देता है। कॉलेजम पदाने- 
वालेको “मास्टर” कहना सम्यता नही मानी जा सकती। वहाका 
पढानेवारा तो “प्रोफेसर” कहा जायगा। 


फिर आया राष्ट्रीय जागृतिका जमाना। जिसलिओे हम अग्रेजी 
शब्दोकों छोडकर सस्कृत व फारसीकी ओर मुडे। मास्टर-टीचरका 
अनुवाद हुआ शिक्षक, प्रोफेसर का अध्यापक” (महाराट्रसे 
आचाय॑ ) और प्रिन्सिपालका “आचार्य (महाराप्ट्रमे मुस्य आचार्य )। 
“ भेहताजी ', 'पतजी ” तुच्छता वतलानेके लिझभे आुपयोग किये जानेवाले 
शब्द वन गये। जमाना और आगे बढा। देशमे राष्ट्रीय शिक्षा 
फैली । ओेक लकीरको मिटाये वगैर छोटी करना हो तो अुसके पास 
दूसरी बडी लकीर खीचनी चाहिये, विस न्‍्यायसे अध्यापा सब्यने 
शिक्षक शब्दमें छोटापन ला दिया। शिक्षक शब्द छोडट्णर सनीरो 
अध्यापक (या आचार्य) कहनेका युग आरभ हुआ। परतु प्राफेसरोक 
जिस प्रकार अवगणना कंसे हो सकती थी? अमुन्होने नशी प्रति 
निकाली। वे अध्यापक न रहकर ' प्राघ्यापक या प्राचार्य बन पे ! 


श्य्ष शिक्षार्से विवेक 


गूजरातने कओ वर्षों तक जिन्हें शामछ॒ुदास कॉलेजके प्रोफेसर 
“नसिहप्रसाद कालिदास भट्ट के नामसे और वादमे दक्षिणामूर्ति 
विद्यार्यीनवनके आचार्य “नृसिहप्रसाद अर्फ नानाभाजी भट्ट ' के 
नामसे पहचाना है, आन्हीने आवलाकी ग्रामदक्षिणामृरति शालाके 
'मेहताजी नानाभाओी भट्ट ' के नामसे अपना परिचय देकर शब्दोके 
जितिहासमे शाला” तथा “मेहताजी ' जैसे शब्दोको पुत्र. प्रतिष्ठित 
किया है। 

जहा तहा अूच-नीचका भेद वतलछानेवाली श्रेणियां खडी किये विना 
हमें चेन ही नहीं पडता ! अूच-नीच समझनेके लिओे जब दूसरा कोओ 
निर्मित्त हाथ नही लगता, तो हम केवल अब्द बदरूकर ही काल्पनिक 
अूच-नीचपन खडा कर देते है! अुसमें हम साहित्य और 
यब्दोका विकास मानते हे। किन्तु वास्तवमे हम जितना ही करते हैं 
कि तत्त्वव भेक ही काम करनेवाले लोगोमे कम-ज्यादा प्रतिष्ठाके 
कृत्रिम भेद निर्माण करके अनमे ओर्याके बीज बोते है । श्री नानाभाभीने 
जिस रूढिको तोडकर समाजकी ओक बडी सेवा की है। 

'कोडियू , जून १९४६ 
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तीसरा भाग 


प्रशन-चर्चा 
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[जो प्रइन आत्तरो परसे ही समझमें आ सकते है, अन्हे अल्गसे 
नही दिया गया है।] 

१ जो शिक्षक सदा विद्यार्थी न रहे, वह सफल थिक्षक हो ही 
नहीं सकता। जिस वबातमें वकील और शिक्षक समान हे। भैसा भेक 
भी विषय नही है, जिसका ज्ञान अुसे अपने धधेमे अपयोगी न हो। 
कानूनमे प्रतिदिन जो फेरबदल होते हे, बडी अदालते जो नये-नये 
निर्णय देती हे, अुनसे वकीरूको सदा परिचित रहना पडता है। आुसी 
तरह शिक्षककों भी सदा ही शोधक रहना चाहिये। जो शिक्षक केवल 
पाठय-पुस्तके पढा देता है, वह तो शिक्षाका यत्रमात्र है। आजकल 
अधिकतर अँसा ही यात्रिक शिक्षण चलता है। वह शिक्षकोकों सरल 
मालूम होता होगा; विद्यार्थियोको परीक्षा पास करनेमें भी सुविधा- 
जनक रहता होगा, परतु अुससे न तो शिक्षककी प्रगति होती है और 
न विद्यार्थियोकी | पाठच-पुस्तके धीरे-धीरे तो बनेगी ही। आपका पहला 
दल है। आप अपने अनुभवसे अन्हें तैयार करनेमे योग दे। परतु 
पाठ्य-पुस्तकोंके बिना शिक्षाकी गाडी रुक जायगी, अभैसी लाचारी न 
मालूम होनी चाहिये। 

२ अओक शिक्षकको अंक साथ अनेक वर्ग चलाने पड़े, यह 
स्थिति अच्छी तो हरगिज नहीं कही जा सकती। यह पद्धति आधिक 
असुविधाके कारण ही चलती है। विद्याथियोकी मख्या कम हो तब 
भी यह रास्ता अपनाना पडता है। परतु यह सव हमारी दरिद्रिताकों 
प्रकट करता हैं। जिसमे पद्धतिका शास्त्रीय समर्थन नहीं हे। 

परतु जिस कठिनाओऔको हल करनेके लिम्रें में बे प्रिया- 
थियोका छोटे विद्यार्यियोके शिक्षकके रूपमे भुपयोग फरना उछपिवता पस३ 

१२७ 
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करनगा। काफी शिक्षक होने पर भी में तो कहूगा कि होशियार बड़े 
विद्याथियोकों कुछ न कुछ शिक्षाका काम सौंपना चाहिये। जिससे 
सबधित थोडा पाठ्यक्रम भी अनके वर्गमे रखा जा सकता है। जिससे 
पटदानेवाने विद्यार्थीकी शक्ति बढती है, अुसका अपना ज्ञान पक्का 
होता है, और बहुत वार यह भी अनुभव होता है कि बालक 
बड़ शिक्षकके समझानेसे जो नहीं समझता, वह विद्यार्थीसि ज्यादा अच्छी 
तरह समझ जाता है। 

आधे दिनकी शाला (शिफ्ट) की पद्धति भी व्यवस्थाकी असुविधा 
और समय तथा जगहकी किफायतकी दृष्टिसे ही जारी हुगी 
है। स्थानीय परिस्थिति जाने बिना शिस पर में टीका नहीं कर 
सकूगा। परतु विद्यार्थी-शिक्षककी पद्धतिमें मेरा जरूर विश्वास है। 

३ प्र०--हमारे यहा मुसलमान विद्याथियोंकों दो घण्टे 
अनिवायय रूपमें अरबी सीखनी पडती है। आनके लिझे जिस पढाओके 
लिझे आवश्यक समय कंसे निकाला जा सकता है? 

अु० -- जिसका जुत्तर मे नहीं दे सकता। सरकार और जिनको 
माग पर अरबीका शिक्षण शुरू किया गया है, वे जिस पर विचार 
परके जो निर्णय करें अुसीके अनुसार चला जाय। 

४ असमें शक नहीं कि कताओका आरम चरसेसे नहीं, 
तवादीस होना चाहिये। शिक्षाज्ास्त्र और व्यावहारिक सुविधा दोनोकी 
दृष्टिस बालकोंके लिझे तकली ही पहली सीढ़ी है। वालकोको तकडीमें 
क्षानन्द जाता है। बह फिरकनी और भौरेकी बहन है। चरसेकी अपेक्षा 
तयाली पर आसानौसे कृाथ जम जाता है। और जिसका तकती 
पर हाथ जम गया अुसके लिओ चरखे पर हाथ जमाना बाये हाबका 
सेठ है। लेकिन सरसखे पर ह्वाव बंठ जानेके बाद तकलीं पर छाप 
बेदाला झितलना लासान नहीं है। ययोति अुसमें जबरदस्ती मत हसाना 
पट है। व्यवक्ा/दी दस्टिसे देखें तो सबको शर्तों दैशा और 
अपी जगहनी हयवस्था जरना पाठिन हैं। जिसके भद्ावा, छोटे 
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तकलीकी जाथ पर घुमानेमे जाघकों खुली रखना पड़ता है। 
वह कुछ लोगोंको सम्यताकी दृष्टिसे अच्छा नही लगता, जैसा मेने सुना 
हैं। यह तरीका अनिवार्य तो नहीं है, परतु यदि अनिवार्य भी हो तो 
क्ग ? जिस देशमे गरीवीके कारण चौवीसो घण्टे जांघ खुली रखकर 
स्त्री-पुर्प दोनोको जीवन विताना पडता है, वहा यदि कताओके समय 
चड्डी या बोती अूची चढानी पडे, तो अुसमे शर्म किस वातकी ? 
व्यायामणालाम क्या करते है ? तैरनेके समय क्‍या करते हें? जिससे 
वही मालूम होता है कि अभी हमारी दृष्टि देहातकी ओर नहीं मुडी 
है। हमे अभी अपने आसपास सफ्फंदपोग वर्ग ही घिरा दिखाओ देता 
लेकिन सूरत जिलेमे तो सफेदपोश वर्गोकी स्त्रिया भी कछौटा 
लगाकर समाजमे घूमती-फिरती हे। सभ्यताके जैसे गलत खयाल हमे 
छोड देने चाहिये। 

५. अद्योगके समयमे हमे काम पर ही ध्यान रखना चाहिये। 
क्षिसमे शक नहीं कि आस समय दूसरे विषय पढानेका लोभ रखनेसे 
काम विगडता है या अुद्योगगी गति कम होती है। परतु आद्योगसे 
सवध रखनेवाली बाते या बहतेरी जानकारी आअुसी समय बतलाओ 
जा सकती है। जाकिरहुसेन कमेटीने कहा है कि आुद्योगसे संबंधित 
थास्त्र आुद्योगके समय ही सिखाया जाय। यह तो स्पप्ट है कि जिससे 
प्रत्यक्ष कामका समय अतना कम होगा । आुद्योगके कुछ काम अँसे 
अपध्य होते है, जिनके साथ याद किये हुओ गीत-कविता ब्रा 
चडाये छा साहते है। फोभी काम अँसा न होना चाहिये, जिसमें 
अद्योगके कामसे आर हटदानी पड़े। अमुक समय तो केवस्द मौन 
रुगसेया ही सनियम होना चाहिये। 

६, असा नहीं हो सबता कि कांग्रेसी सरकार राष्ट्रीय साहित्य 
गाएध्मी ने झाने दे। असतोी मास कीजिये। 

3 पाणमे सा --यानी छएी या तमाले मारना, सिमट भरना, 


/ ९ 


झगटठे पाग्याना संर्मेशा-- की मनाही होनी पाहिये। सह हो सपा 


हि 
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है कि किसी लडकेको सुधारनेकी जिक्षकोमे ताकत न हो। अुसे 
शालासे निकाल देनेका प्रसग भी आ सकता है। लेकिन सजाका 
रास्ता अख्तियार करना आुचित नहीं है। 

८ वालकको घरके लिओे अभ्यास देना में कुछ अशमे आवध्यक 
मानता हूु। आसे स्वाध्यायकी आदत पडनी चाहिये। अलवत्ता, वारूकके 
सारे बोझका ध्यान रखकर ही यह होना चाहिये। वालकने घर पर 
अभ्यास किया या नही, जैसी चिट्ठी अुससे मागनेका तरीका ठीक 
नही है। असमे झूठ ही बोलना पडता है। 

९ वृुनियादी जिक्षाका अम्यासक्रम आसान है या कम है, यह 
कहना ठीक नहीं है। वह लगभग अग्रेजी-रहित मैट्रिकके बरावर है। 
अलटे, सभावना यह है कि वह सात वर्षमे पूरा न किया जा सके। अत* 
अुसे पूरा करनेके लिभे यदि अवधि बढानी पडे, सातके वदले आठ या 
नौ वर्ष करने पडे, तो असमें मुझे कोओ आपत्ति नहीं है। 

१० बुनियादी शिक्षा जहा समाप्त होगी, वहासे माव्यमिक 
शिक्षाके पाठ्यक्रमके वारेसमें विचार करना होगा। माध्यमिक्रा शिक्षा 
यहासे आरभ होनी चाहिये, जैसा पहलेसे निश्चित करके बुनियादी 
शिक्षाकों वहा तक लानेका यह अुलटा तरीका कैसे चल सकता है ? 
लाखो वालकोको सात वर्ष तक पढनेके बाद ससारमे प्रवेश करना होगा । 
अुनके लिओ किस प्रकारकी और कितनी जथिक्षा अनिवार्य और सभव 
है, जिसका विचार करके जो पाठ्यक्रम वनाया जाय वह बुनियादी 
शिक्षा है। जिन्हें आगे पढना हो वे वहासे आगे बढ़े, और अुनकी 
शिक्षाकी योजना वनानेवाले यह ध्यानमे रसकर अुनका पाठ्यरूम 
तैयार करें कि वे कितना पटकर आये है। 

११ सारी प्रजाके वालकोकों छात्रालयोमे नहीं रसा जा साता । 
यह अजिप्ट भी नही है। आत्माही और अच्छे शिवक खझिलना हर 
सकते हे कि अमुक समयकों छोड़कर णोप समय बिद्यार्थी गाल्मे रह , 
वही सोये। परतु असा अनिवार्य कर देनेसे खास नहीं होगा। शिराफि 
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विपरीत, अँसा नियम बनाना भी आवश्यक हो सकता है कि बालकोको 
रहने-सोनेके लिग्रे जालामे बुलानेके पहले शिक्षकको जिजाजत लेनी 
चाहिये। क्योंकि खेदजनक सत्य यह है कि कभी-कभी शिक्षक 
वबालकोको कुमार्ग पर भी ले जाते हे। जिससे शिक्षककों जैसी 
जअजाजत देनेके पहले जाच-पडताल करना जरूरी होगा। 

१२. धामिक शिक्षाके वारेमे 'हरिजनवधु” में जो लेख छप 
चुके हैं वे आप देख ले। धामिक वृत्ति शिक्षकके जीवनसे पैदा होती 
। आसमें प्रार्थनाका स्थान है। परतु प्रार्थना धामिक वृत्तिसे हो तो 
। प्रार्थना असी रखी जाय जो सभी समझदार आदमियोंको मान्य 
हो। जिन्हें धर्मके नाम पर झगडे ही करने हो अऑन्हे संतुष्ट नहीं किया 
जा सकता। भिन्न-भिन्न त्यौहार मनानेंसे भिन्न-भिन्न धर्मोके वालकोको 
अपने धर्मकी खास-खास विशेषताये जाननेको मिलती हे। जिसमे शिक्षक 
आअुदार वृत्तिवाद्या और सब धर्मोके प्रति आदरभाव रखनेवाला होना 
चाहिये । तभी वह विद्यार्थियो्में सच्ची धामिक वृत्तिका विकास कर 
सकेगा। नहीं तो वह अूनमे सकुचित धामिक अहकार वढ्ायेगा। 

१३. साप्रदायिक झगडोकी अपेक्षा ग्रामशिक्षकके सामने दल- 
वनन्‍्दीके झगटोका प्रश्न विशेष महत्त्व रखता है । शिक्षक किसी भेक 
दलमे मिल जाता है और फिर या तो वह अुस दलका गकुनि 
बनता है था अुसके हाथका खिल्दोता। जिसमें से कभी कसी वह 
दो दलोफ़ो लटाकर या मुनके बीच समझौता करानेबारा मब्यस्थ 
बनकर अपनी कमाओ बढाता है। शिक्षकको किसी झमडेमें तभी हाथ 
टालना चाहिये जब वह दोनों उल्लेमें समाधान करा सके, नहीं तों 
झुसे दोनों दलनि अछग ही रहना चाहिये। 

८८ व्यसनी शिक्षाा विद्यार्सके व्यमन नहीं छुठझा सकता, सिफ 
पुरी समायघान पर सता है। व्यसन से छोड़ समनेबाला शिक्षता भी 
पषनी मिर्ेशता बतन्गगर विध्यार्यीकफों ऋपदेश दें । झससे विततो 
शधाण मिठेसी यह पी कक्षा जा सागता। 


|, /.], / पर" ८ 


- विविध प्रदन १३३ 


१५ जिस गावमें बुनियादी थिक्षा दाखिल की गओी हो, भुस 
गावका कोओ आदमी यदि अपने वालकको पुरानी शिक्षा ही देना 
चाहता हो, तो अुसे जहा पुरानी पद्धतिकी शाल्र हो वही अपने लडकेकों 
भेजना होगा। जब तक दोनो तरहकी जालायें चलती होगी तभी 
तक असा हो सकेगा। वातावरणको अनुकूल बनानेका काम काग्रेस 
समितियोका भी है। वे आपकी सहायता जरूर करेंगी, असी अपेक्षा 
रखनेका आपको अधिकार है। 


१६ प्रतिस्पर्धा और पारितोपषिकको जितना कम स्थान दिया 
दिया जाय अतना ही अच्छा होगा। लेकिन जिसमे शका है कि डिन्‍्हे 
सजा जितना ही बुरा कहा जा सकता है या नहीं । लालच पैदा 
करनेके लिओ नही, वल्कि कद्र बतलानेके लिणे पारितोपिक जैसी 
चीजका कुछ स्थान हो सकता है। अत्साह बढानेकी दृष्टिसे भी प्रति- 
स्पर्धायं रखी जा सकती हैँ। जैसे खेलोमें होता है, वैसे काममे भी 
हो सकता है। पारितोपिक देनेमे विवेक होना चाहिये। कद्धके सपमे 
केवल धन्यवादका पत्र भी दिया जा सकता है, और जहा गरीबी 
हो वहा अपयोगी साधन भी दिये जा सकते हे। 


१७ प्र०--वर्धा-योजनाकी गालाकी सफलताका माप-दगड 
क्या हो? 

जु०---अुसमे आुद्योग और शिक्षा दोनोकी छत छगेगी। 
वालककों जो वाते शाल्ममें करनी या पढनी होगी, अुन्हे वह घर 
और पडोसियो तक पहुचावेगा। यानी चरखेका प्रवेश अुसके गावसे 
भी होगा। श्ालामे हुओ पढाओ असके दादा-दादीको भी मिलेगी। 
बुनियादी जाल्ाका वालक दादी मासे जो बातें सुनेगा अुनके बडडेमे 
अन्हे जालाकी वाते सिखाने छगेगा। जो सफाओ शाकह्यमे रुसनी या 
करनी होती है, वही सफाओ बह अपने घरमे नी करेगा । गाउसे 


आन 


अद्योग बढ़ेगे, स्वावलंबन वटेगा, गावके खर्चफी अपेक्षा आय बडरगी। 
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शाला छोंडते समय विद्यार्थीमे जितना आत्म-विब्वास जा जाता 
चाहिये कि अब वह दुनियामे अपने पाव पर खडा रहकर जीवन 
विता सकेगा। यदि अुसे ज्यादा पढनेकी जिच्छा होगी तो अुसमे अपने 
ब्रल पर बड़े विद्यालयमें भरती होनेंका साहस होगा। जिसके अलावा 
असकी नागरिक वृत्तिका अच्छी तरह विकास हुआ होना चाहिये। 
नागरिक चृत्ति याती जिस मानव-समाजका वह अग है अुस समाजके 
प्रति अपने सव घधर्मोका भलीभाति पालन करनेकी वृत्ति । जिसके 
मुल्मे हिसके सस्क्ृतिकी जगह अहिसक सस्क्ृति पैदा करनेकी भावना 
है। हमे असी सस्क्ृृति पैदा करनी है, जिसमें बहुतोके हितोका हनन 
करके कुछ ही वर्गोमि ज्ञान, कला और वैभवकी वृद्धि करनेकी अपेक्षा 
सभी वर्गोमे अुनका प्रचार हो और अूच-तनीचकी भावनाकी जगह 
सबमे समताकी भावताका विकास हो। यह लक्ष्य जितने अभोमे सिद्ध 
होगा, अुतने ही अशोमे बुनियादी शिक्षा सफल मानी जायगी। 

हरिजनवधु, १६-४-१०९३९ 


र्‌ 
विद्यार्थी जीवनकी दुरवस्था' 


प्र० --- आजका विद्यार्थी जीवन छिन्न-भिन्न और विक्ृत हो 
गया है। आपकी रायमे अुसके कारण और अपाय क्या हे? 
अ्‌० -- प्रश्न परसे मुझे यह मान लेना चाहिये कि यह प्रव्न पूछने- 
वाले विद्यार्थी जैसा समझते हे कि अुनका जीवन छिन्न-भिन्न हो गया 
है। गायद आपमें सभी जिस खयालके न हो, परतु कुछ लोग होगे। 
कुछ ह॒द तक यह वात सच भी है। आज न केवल विद्याथियोका जीवन 
छिन्न-भिन्न हो गया है, बल्कि सारे हिन्दुस्तानका जीवन छिन्न-भिन्न 
हो गया है। ससारमे अनेक नये अन्वेषण हो रहे हैं, फिर भी अशाति 
और जुल्म बढते जा रहे हे। हमारे देशमे हमारा समाज और जीवन 
जो छिन्न-भिन्न हो गया है, अुसका कारण स्पष्ट है, और वह है हमारी 
पराधीनता । यह पराधीनता अिसलिओे आओ है कि हमने सच्चे धर्मका 
नाश कर दिया है। सच्चे धर्मके नाशसे सामाजिक, राजनीतिक 
आर्थिक सभी तरहसे हमारी अवनति हो गओऔ है और हमारा जीवन 
अव्यवस्थित हो गया है। राजनीतिक अवनतिसे परतत्रता आओ और 
असके बाद अनेक अनर्थोकी परपरा चली आओजी है। जिस स्थितिसे 
मुक्त होनेके लिझे हमे जहासे धर्मका हास आरभ हुआ है वही पहुचना 
चाहिये। अर्थात्‌ धर्मका सगोधन करना होगा। धर्मके सशोधनसे हमारे 
समाज और जीवनका ज्ोधन होगा। में यहा धर्म शब्दका अपयोग 
“रिलिजन के अर्थमें नही, वल्कि अधिक विद्याल अर्थम कर रहा ह। 
घर्मका अथे है वह वस्तु या वह जीवन-व्यवस्था जो मानव-समाजको 
ओअक विज्याल कुदुम्बगे अकत्रित कर देती है, अुसमे विधालताकी भावना 
रविवार, ता० २९० नवम्वर, १५९३६ को झामके चार बजे 
विद्यार्थी-मघके आश्रयमे गूजरात विद्यापीठमे हु प्रश्नोत्तरी प्रगरण 
२ से ६ तक। हे 
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पैदा करती है। वही वर्मका लक्षण है। सकुचितताकों धर्मका लक्षण नहीं 
कहा जा सकता । जो धर्म मनुष्यमे सकुचितता पैदा करे और 
समाजकी जसी रचना करे जिससे मनुप्य-मनुष्यमे भेद पैदा हो, मनुष्य- 
का व्यक्तित्व भी वसा ही वन जाय, वह घर्म नहीं वल्कि धर्मका 
आभाम मात्र है। मेरे विचारसे हिन्दुस्तानमें हमने धर्मके वारेमे खूब 
विचार किया है, तत््वज्ञाममे भी हम खूब गहरे आतरे है, फिर भी जिन 
सबके कारण हम व्यक्तिवादी वन गये है। हमारी हरेक प्रवृत्तिका 
ध्येय, फिर वह आव्यात्मिक प्रवृत्ति हो या आ्थिक, व्यक्तिगत लाभ 
दो गया है। मोक्षका विचार भी खुद अपने लिओे ही किया जाता है। 
'आम्मार्थे पृथ्वी त्वजेतू ' में भी हम स्वार्थसे ही प्रेरित होते हे। जिस 
प्रकार धर्मका ध्येय व्यक्तिगत हो जानेसे धर्म सकुचित हो गया। 
लिससे समभावका, जो घधर्मकी आत्मा है, विस्तार होनेके बदले वियमता 
पैदा झरनेवाली धर्म-परम्परा आरभ हो गऔ। जिसका सीधा परिणाम 
यह निकला कि समाज ओर राज्य-व्यवस्थामे सच्ची वस्तुका छास 
होता गया और सटाथ पैदा हुओ। जिस अवनत दणगासे से निकलकर 
फिर अनति लिओ व्यक्तिगत नहीं, वल्कि सामूहिक जीवन 
बितानेकी छादत टाडनी लाहिये। 
परतु यह तो सारे समाजकी सामान्य वात हुओ। विद्या- 
थियोता जीवन छिन्न-भिन्न होता जा रहा है, जुसकी जडमें विचार फ्रने 
जैसी अब दूसरी तीज है। आज विद्यार्थी जिनसे सस्फार ग्रहण गरते 
7ै, वे अुनके गूर है। विद्याथियोके गुर आज कौन हू, क्षिसात्म तिरी- 
क्षाय परने परे मुर्से दो गुर दिशाओं दिये है: ओह सो पश्चिम 
भेशाश भौर एसने साहा-मिनेगाे सद-सदी। आणे बटलेगे शीव- 
शियज सिनेगासे जो सीरे जाते श। आजके घर्रन्मर्न शेौरे 
सामाशिया स्थसाथा शंचा शर्यादगी बाने स्मभूमिस ही ली जागी हैं| 
मार जशनेगे भी था था, परयु क्रम समय रगमुभिता लिवश 


पु ०. न हम 
फन्नदा+-ज ऋ पा अं ० का पलक पु कट ९* कद. #8 हि, * | रू 
मिला शझ छा घाव - ह॥। द्व्ट्‌ः छा आपप ७. व ४ ईै 
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जिसके अलावा, अुसका पोषण करनेवाली फिल्सूफी और साहित्यका 
प्रवाह भी बहता ही जा रहा है। विशेष घ्यानमें लेने जैसी वात तो 
यह है कि विद्यार्थीक आसपासकी सारी प्रवृत्तिया अुस पर असे 
सस्कार डालती हे कि वचपनसे ही भोगके प्रति अुसकी अभिरुचि बढें। 
अुद्योग-मुगका जो कुछ भी विकास हो रहा है, अुस सवकी जडमे यह 
मान्यता है कि मनृष्यका सर्जन भोग भोगनेके लिजे ही हुआ है। धर्म- 
ग्रथोमे लिखा है कि औन्‍ज्वरनें सव कुछ रचकर मभनुष्यको सौप दिया 
है, अिसलिओं मनुष्यनें मान लिया कि यह सब अआसके अपभोगके लिओ 
है। यह मान्यता किसे रोचक न छगेंगी ”? मनुष्यको रोचक लगी, 
जिसलिओ अुसे यह मान्यता पसन्द आओ । 


अत. वस्तुस्थिति यह है कि जो मुहसे त्यागकी वातें करते 
हैं जुनका जीवन भी भोगकी तरफ खिंच रहा है। मनुष्यका निरचय- 
बल और सयम-शक्ति अितनी घट गओ है कि सयममे स्थिर रहनेकी 
अपेक्षा भोगमे फिसलनेकी तरफ अुसका मन, आअुसे खीच ले जाता है। 
शाला-महाशालाओमे खूब पढनेके वाद भी यही स्थिति रहती है 
अिसलिओं वह चुपचाप अुस परिणामकों सहन करता है। जिसलिओ जब 
भोग अूस पर आक्रमण करता है, तो मन निर्वल होनेसे वह हार 
जाता है। जिस स्थितिसे छुटनेके लिझे जिस प्रकारकी सस्कार-प्राप्तिसे 
ही छूटता चाहिये। किन्तु वह कठिन मालूम होता है, क्योकि 
हमारी रोटीके लिझे भी हमे यह शिक्षा लेनी ही पइती है। 

दूसरी ओर विद्यार्थी पब्चिमके समृद्ध देशोकी जीवन-पद्धतिका 
अनुकरण करनेका प्रयत्न करते है। गरीब आदमी धनवानकी नकरू 
करता है तो वह अपनी सादी-सी झोपडी भी खोता है और अुसे 
महल भी नहीं मिलता। पश्चिमके समृद्ध देशोने भोगका जीवन 
वितानेके लि जितने साधन और सुविधाये पैदा की हे कि बुनके कारण 
अनकी य्ारीरिक शक्ति और भोगणशवित टिकी रहती है। केविन जिस 
भोगी जीवनकी छूत जब फैँशनके रूपमे गरीबगे लगती है तब बह 
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बसमसे वच नहीं सकता । अमीरको क्षय हो जाय तो वह चाहे जो साधन 
जुदकर अुससे बच सकता है; परतु यदि गरीब अनुकरण करके क्षयका 
शिकार हो जाय तो जुसे मरना ही होगा। जिस प्रकार युरोपकी समृद्ध 
प्रजाफे मौज-भौक, मोग-विलासको आदर्ण बनाकर अुसका अनुकरण करेंगे 
नो हमारी हार निब्चित है। अुनके पास अपार कृत्रिम साधन हे। किन्तु 
जहा दूध जैसी चीज भी नसीव न होती हो, वहाकी प्रजा आनके जैसे 
बिकासोक्रा सेवन करे तो अुसका नाथ ही होगा। मतल्व यह कि 
यदि आजके विद्यार्थी जीवनकों अन्नत और विकसित बनाना हो, तो 
अ्षमकफा यही रास्ता है कि भोग-विछाम और मौज-शौकका जीवन 

छोडकर हम सयमी जीवन वितावे। यदि विद्यार्थी संयमी न बने तो 
देशकी पराधीनता भी दूर नहीं हो सकती। 


ह्रिजनवध, २७-१२-१९३६ 


रे 
धंधा या विकास ? 


प्र -- आपने ' हरिजनबंध में छिखा है कि विद्याथियोदा अपना 
भावी घघ्रा आजसे ही निश्चित छरर लेना चाहियें। परतु क्या जिससे 
विद्यार्यीग सच्चा विझ्ास नहूु नहीं जाबगा ेु 
अंक गटा पिशोयॉति विशेगंका सोमात्य अ्य फेरे लीग 
४ बे सही हुकेया। आज जी दिक्षा दी हा रही है अंग? 
बरिश सिंणास सही खोता। बेद्धित बिशासरा प्रमाण और एसोर्ट 
कह जेसि सोना निणये हरनेटी आवक विधीदीहीं िआ लारड 
बताना साहिए, हिस सत्रा झीना चाहिगे, जीन फ्शा औजता ही 
चाफपम भिदया शर्ण्ण हा ह्य जे हू पा शाशग ि न 


कसी, 
लिए तर कह, 2 जे जा लिय आग पेन क शा बम जय 
त 


ब् 
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नही कर पाता कि अब क्‍या किया जाय। अुस अनिब्चिततामे वह 
तय करता है कि चलो, चार वर्ष और निकाले, फिर जिस बातका 
निर्णय करेंगे। अितना पढ लेनेके बाद भी वह यह निश्चय नहीं कर 
पाता कि अब क्‍या करूगा। जिस प्रकार अनिद्चिततामें ही जीवनका 
अत्तम समय विगाडनेके वाद भी जब हम अनिर्णयमे ही रहते है, तब 
कैसे कहा जा सकता है कि हमने बुद्धिका विकास किया? जो 
किसान खेती करता है वह जानता है कि खेतकी जुताओ कैसे की 
जाय। मोटर चलानेवाला भी जानता है कि असे किस रास्ते जाना 
है। लेकिन पढे-लिखे होने पर भी हमे यह खयाल नहीं होता कि 
हमे किस रास्ते जाना है। 


वात यह है कि स्कूल-कॉलेजोमे हम वुद्धिकी नहीं बल्कि तर्क- 
शास्त्रकी शिक्षा लेते हे। और तकंसे पूर्वपक्ष और अत्तरपक्षकी 
रचना करनेकी शक्ति ही बढती है, सिर्फ विचारोको व्यवस्थित रूप 
देनेकी कला हाथ आती है। जैसे कोओ पिंगलण्ास्त्री विविध अक्षरों 
या मात्राओको जमा कर छन्‍न्दकी रचना कर सकता है, जैसे कोओ 
सगीतशास्त्री विविध स्व॒रोसे सगीतकी योजना कर सकता है, अुसी 
प्रकार हम शिक्षाके द्वारा तकंको व्यवस्थित करनेकी कला प्राप्त करते 
है । मुझे कुछ बी० ओस-सी० के विद्यार्थी भी जैसे मिलते हे, जिन्होंने 
विज्ञानमें भी केवल तकंका ही ज्ञान प्राप्त किया होता हैं। मतरूव 
यह कि शालामे बुद्धिकी शिक्षा दी जाती है, यह मानना भ्रम है 
वह भ्रम हमें निकाल देना चाहिये और समझना चाहिये कि पह 
शिक्षा बुद्धिकी नही वल्कि ताकिक शिक्षा ही है। केवल तर्ककी घिक्षासे 
निश्चय करनेकी जक्ति घटती जाती है, और आत्मवबल्ू जैसी कोओी 
वस्तु हममें नहीं रहती। जीवनके सर्वोत्तम काल, विद्यार्थी जीतन मे 
पहले पच्चीस वर्ष यदि हम विना विसी निर्णयके बितायें, तलब यदि 
वबादके पचास-पत्रपन वर्षो्में >> सौ वर्ष तो हरगिज नहीं -- पहने 
सस्कार बाधक बने तो आअुसमें आव्चर्य ही क्या ? 
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अधिकतर लोग मेहनत करके खानेकी स्थितिमें होते है। मेहनत 
करके साना जीवनका ओक बड़ा सत्य है। असलिओ यदि पहलेसे ही 
जीवनका मार्ग निश्चित हो जाय, तो अुससे निः*चयीकी संस्कारिता बढेगी। 
अस्ता मनुष्य हर चीजमे अपने विकासकी दृष्टि रखेगा। वह प्रत्येक 
कार्यमे सावधानी रखेगा। जिसे यही मालूम न हो कि कहा जाना 
है, वह्‌ किसमें से क्‍या ले सकेगा? जिसलिओं मुझे लगता है कि 
बचपनसे ही विद्यार्थीकों यह निः्चय करा देना चाहिये कि आअुसको 
क्या बनना है। सारे सस्कार जीवनके आसपास गुंथे होने चाहिये। 
अुन सस्कारोसे भले वह ललित कलाकार बने या औद्योगिक 
कारीगर, परतु वह भरता नागरिक तो होगा ही। दक्षिण अफ्रीकाका 
प्रेसिडेन्ट जनरछ वोधा कुगल गडरिया भी था। जनरल स्मट्सके 
बारेमं भी यही कहा जाता है। जिसका अर्थ यह हुआ कि कोभी 
मन॒प्य मोची होने पर भी काग्रेसका अध्यक्ष हो सकता है। मोची 
भी नागरिक होगा। वहीं सच्चा नागरिक है, जो किसी अपयोगी धर्धेमे 
कुमल है। जिसमें किसी भी अपयोगी घधेकी निश्चितता हो और 
जो अपनी कुणछता और योग्यताका अपयोग समाजके हिंतके लिभि 
करना जानता हो, वह सच्चा नागरिक है 
यहाँ में तौसरे प्रब्नकों भी मिला देता है। क्योकि ओुसमे भी 
यह पूछा गया है कि “ हिन्दस्तानकी आजकी परिस्थितिमे विद्यानियोता 
वृशद कारीगर बनाने पर विश्येप जोर दिया जाय या आओनन्‍्ह आदेश 
गिरिक बनानेका प्रयत्न किया जाय ? ” 
अबठा नागरिक बननेके लिझे किसी भी बस्सेगी लिदितसा 


विन घर्णः ५ 
आवाया हट, पति दिस पास घन्‍्धा नहीं वह बिला बर्णका है| 
गोली भी विश्यिय ध्येथ से रानेबादा बर्णहीन-+वर्गेर घरावा_« 
पाइमी रारिक्न नी मो सयना। छिस मामलेस विधार्यीटी फोर्स 


हज पहह 2 जल ज्क्ज> (है| गः हर इ 
हट सइ्हप ॥ तो आय) जा प्राध्डमिह शिक्षार्म शिपना, 7 हि 
कफ व कर फ हर स्फ बम ।> छह फ्लो म्ष कर डक प्‌ पर272 कै 8 रन 
जड़ कययाद आरंभ 67; दा व सास शा + 7, ड 
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जिनमें में चौथा और जोडता हू कि असे मैकेनिक ' भी होना चाहिये । 
जिसे सादे औजारोका भी अपयोग करना नहीं आता, असने प्राथमिक 
जिक्षण नही लिया असा समझना चाहिये। यानी औजारोका सादा 
अपयोग प्राथमिक शिक्षाका अंग माना जाना चाहिये। हर विद्यार्थीको 
कारीगर --वुद्धि चला सके अैसा मजदूर --वनना आता चाहिये। 
जिस मजदूरीमे में चार वस्तुओकी शिक्षाको महत्त्व देता हु बढमी- 
गिरी, लहारी, खराद-काम और “फिटर का काम। जिन चारकी 
कुशलताके बिना में प्राथमिक शिक्षाको अधूरी मानूगा। देशकी राज- 
नीतिक परतत्रता और समाजकी अव्यवस्थाके कारण आज वेकारी 
सबके मार्गमे वाधक होगी। लेकिन भविष्यमे जिसके पास कारीगरी 
होगी, असके लिझे भरण-पोषणका रास्ता आसान हो जायगा। 


हरिजनवन्बु, ३-१-१९३७ 


डे 
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प्र० -- विद्यार्थीकोी सर्वागीण शिक्षा देनेके लिये किसी खास 
अद्योगका शिक्षण देनेके बदले यदि सपूर्ण शरीरश्रमवाला जीवन 
विताना सिखाया जाय तो कैसा हो? 

अु० -- केवल शबरीरश्षम काफी नही है। मृसके साथ अुद्योग न 
हो तो काम नहीं चल सकता। आज देहातमे घरीरभ्म तो सभी 
करते है, लेकिन वह सव काम वृद्धिहीन होता है। परम्परासे जिस 
प्रकार काम होता आा रहा है, आअसी प्रकारसे आज भी होता है। 
गाधीजीने मधुसूदन दासके झब्दोमें मेक वार कहा था कि “हमारा 
देहाती जिस वैन्को रास पकडकर हाकता है, असीके जैसा वन गया 


है।” देहातीमें योजना या वुद्धिपृ्वक मेहनत करनेंशा सलीका नहीं 
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ह्ोता। मतलब यह कि घरीरअमसे भी कौशल चाहिये। जिसलिओे 
अुद्योगला चिक्षण छोडा नही जा सकता। विद्यार्थीकों किसी भी ओेक 
अुद्योगमें पारंगत होना चाहिये। 'सर्वागीण शब्द आजके बहुतेरे 
$8]0845 --- मोहक सूत्रों -- जैसा है। 'सस्कारिता, कला, व्यक्तित्व 
आदिफा विकास  छअब्द बहुत बार निरर्थक-से रूगते हें। विकास तो 
अेकागी ही-हो सकता है। जिसका सर्वागीण विकास हुआ हो जैसा तो 
केवदट ओबव्वर ही माना जा सकता है। वसे हम तो देखते हैं 
कि कोओ भी ज्वाला किसी ओक निश्चित वस्तुमे पारगत बननेका 
शिक्षण देनेका दावा कर सकती है। सर्वागीण विकास करानेवाली 
कोओ जाला हो ही नहीं सकती। 
हेरिजनवन्चु, २-१-१९३७ 


। 
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प्र८« --झालाके अभ्यासक्रममे घामिक शिक्षण किस दृप्टिसे दिया 


जाना चाहिये? 
अु० -- किसी भी धर्मका सच्चा शिक्षण तो अँसा होना चाहिये, 
जिससे हमारे हृदय सफुलित नहीं, बल्कि विशाल बसे। हमने जैसा 
मद्गान सत्र तीखा है सहिंसा परमो धर्म. । मानवजातिकों सुरा- 
घधालिसे रहना हो तो मानवके प्राणोके प्रति आदर बढनसा चाटियें #:ओज 
मानयों प्राणोऱे प्रति समाजमसे आदर नहीं है। अटिसा-र्मी नम कह 
परहपर मिर फूडले हैं और सर्मके माम पर बिलने की अनर्थ शोर 7 । 
लझ्षिस सदी उ्गें बात यह है कि हमें यह सिशाया हा; गाय ग्र्या 
प्ररण शायद 
परण गाना 


हसन कु किम जम 2००७" श्ग मं यू शा 
पड छू४भ] ०३४६ पता रे फ््ि मान नो ऋपच छः पुपरत 
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हिंसासे जिन्कार किया हो असा जाननेमे नहीं आया। जैन राजाओने 
भी युद्ध किया है। जिसका अर्थ यह हुआ कि जहासे अहिसाका आरभ 
होना चाहिये था, वहासे नहीं हुआ। हमने छोटे-छोटे जीवोमे और 
वनस्पतिमे भी प्राण देखा, किन्तु मनुष्यको जिस दृष्टिसे नहीं देखा। 
आज तो युद्धके लिओे जानेवाली सेनाको धर्मगुरु पोप आशीर्वाद देते 
है। वेसे ही वहुतेरे धर्मंगुछओको युद्धके प्रति तिरस्कार नहीं होता। 
शिक्षण-क्रममे धामिक शिक्षाकी दृष्टि जैसी होनी चाहिये, जिससे 
मानव-प्राणके प्रति आदर बढ़े । आज हमने खाने-पीनेके बारेमे अहिसाकी 
दृष्टि वढ़ा ली है, किन्तु मानव-समाज हिूमिल कर रहे और दुश्मनी 
मिटे जिसमे अहिसा-धर्म नही जाना। मछआ मछली मारनेका वन्धा 
करता है, अिसलिओं अुसे नफरतसे अधम कहा जाता है, परल्तु मोती 
बेचनेका धन्धा अधम नहीं माना जाता। किसीको व्यवहारमे लूटने, 
चुूसनेमे हिंसा नहीं मानी जाती, परन्तु असलमे वह हिंसा ही है। 
अहिसाका अर्थ है प्राणके प्रति आदर। जिसमें अन्य जीवोंके 
साथ मानव-प्राणका भी आदर आ जाता है। किन्‍्ही अनिवार्य सयोगोमे 
आत्मरक्षा करते हुओ या दूसरी हिसाको रोकते हुओ हिंसा हो, तो 
अुसे अपवाद माना जा सकता है। परन्तु घर्मके नाम पर जो झगड़े 
होते है, अुनमे धर्म नहीं है। सहजानन्द स्वामीने आदेश दिया है कि 
स्‍त्री, धत ओर साम्राज्यके लिओ मनुष्यकी हिसा न करनी चाहिये, 
अुसमे धर्मके नान पर भी मानवर्नहसाका निषेध जोडना आवश्यक 
” है। और जैसी शिक्षा देनेकी आवश्यकता है। मनुष्यका वध न करनेकी 
वात स्वीकार कर लें तो धर्मकी सारी दृष्टि ही बदल जायगी। 


हरिजनवन्धु, ७-३-१९३७ 


दर 
वर्ग-विग्रह बतास अहिसा 
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4० --- आजकी सामाजिक अव्यवस्था वर्ग-विग्रहके द्वारा दूर 
हो सकेगी या अहिसा और प्रेमके मार्गसे ” अहिसाकी शक्तिनें मानवताके 
विकासमे कितना योग दिया है? 

आअ० -- हम जब हिंसा करना आरभ करते हे, तब यह मानों 
भूल जाते है कि हम ओक ही योनिके हे। कुत्ते या भेडियोने 
सामूहिक रपमे ओक-दूसरेका नाश किया हो अँसा नहीं सुना। यह 
अलग बात है कि क्षणिक क्रोध पशु हिंसा करते है। परन्तु वे सामूहिक 
रूपमे लडाजओ ही किया करते हो असा तो जगलोमें देखनेमे नहीं 
आया। परन्तु मनुष्य हिंसामे कुत्ते और भेडियेसे वढ जाता है। 
लिसीसे वह अपनी ही योनिके --- मानवके --- सहारके साघन जुटानेमे 
अपार सम्पत्ति और शक्ति खर्च करता है। आज करोडो रुपये खर्च 
करके सहारके साधन तैयार किये जा रहे हे। वर्ग-विग्रहकी जझमें 
भी असा ही हिसाका भाव है। क्योकि वर्ग-विग्नहके सिद्धान्तके प्रचारमें 
मानव-मानसके बीच अनादरकी भावना पैदा करनेंका प्रयत्त वो 
रहता ही है। सामाजिक या दूसरी अव्यवस्था दूर फरनेका यह भिप्ट 
मार्ग नहीं है। व्यवस्थित रीतिसे विकसित किया हुआ प्रेमका मार्ग ही 
जिससे बढ़कर है। आज तक ल्ठाओ, हेप तथा सहारके साथनंकि पीछे 
मनयने अपार बुद्धि और पन बर्बाद तिया है। ने जानें वितगी 
दृद्धि भर पेसा रा्च हिया होगा। परलु घरती मा शिसे जानी 

7 अस प्रेमागा -- अश्लिणी शकितिका -- व्यवस्थित हपसे विश्यस 
पाय्लेजय प्रयस्त सही किया गया। किसी औीसामसीह, भेमवात पछ दा 


न की 2 मा कलिंगा ग की ॥ 75 मेग फ्त्मि संगरारां  सझयायए 
शघाधीजी उस स्थारितयोने ही जिसया प्रयोग शिया है। रीसारम लय 

म्मायं 3 मारते मर 22 नम 35] शापनम कक हएन ( 
हद 2 ॥8 48789 <)3४ जप गा शुधार ० । ! 
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अपनी बुद्धि खूब चछाओ है, जब कि गाधीजीने कुछ ही वर्षोकी 
अहिंसाकी साधनासे सत्ताके पर आुखाड दिये हें। जिन दोनोमे किसकी 
शोध ज्यादा अच्छी मानी जायगी ? 

आज सहारके विविध साधन पैदा होते ही जा रहे हे। जिस- 
लिओ मनुष्य मानने लगा है कि सहारके साधन अनन्त है। तब 
में पूछता हु कि प्रेम और सत्याग्रहकी शक्तिको वयो न अनन्त माना 
जाय ? गाघीजीने सत्य और अहिसाकी शक्तिका नया प्रयोग किया 
और जिस मानव-बलको ससारमे अुज्ज्वल किया। जिसी प्रकार सच्ची 
निष्ठासे यदि दूसरे भी जिस काममें लगें, तो हम आगे क्यो नही बढ 
सकते ”? अहिंसा और प्रेमकी शक्तिका मनुष्यको पूरा अनुभव हो 
गया है और अुसका अन्त आ गया है, जैसा माननेके लिमे कौनसे कारण 
हैं? गाधीजीने जो कुछ बतलाया वह वहा पूरा हो गया, जैसा कैसे 
माना जा सकता है? आज यदि कोओ कहे कि अभी विविध 
प्रकारके यत्र और बढेंगे, तो अुसमे हमे आश्चर्य नहीं मालूम होता। 
किन्तु अुसी प्रकार यदि यह कहा जाय कि प्रेम और अहिसाकी जक्तिका 
ओर भी अधिक विकास किया जा सकता है, तो अुस पर श्रद्धा 
रखना बुद्धिसे वाहरकी वात जान पडती है। 

गाघीजीने जब अहिसाका मार्ग अपनाया तो अुसके लिझे सशोधनका 
काम हाथमे लिया। दटूसरोने असे प्रयत्व कहा किये हे? हमें यदि 
अहिसाके रास्ते जाना हो, तो अुससे अुलटा रास्ता हमारे लिख बिल- 
कुछ बन्द होना चाहिये। यदि हम अवूरी श्रद्धासे चलेंगे तो कुछ भी 
लाम नहीं होगा। अहिसाके मार्गमे जरा भी असफल हुओ कि हिंसाकी 
ओर चले, यह ठीक नहीं। जिससे तो कुछ भी काम न होगा। 
अहिसामे कैसी-कंसी शक्ति भरी है यह जाननेके लिओे भी आुसके विरुद्ध 
दूसरे पहलूका हमें सर्वथा त्याग करना होगा। 

अहिसाकी शक्तिने मानवताके विकासमें जो योग दिया है, वह 
जितना बडा है कि अुसका में यहा पूरी तरहमसे वर्णव नहीं कर 

श्ि वि- १० 
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सकता । यदि अहिसा-शक्तिके योगके वारेमे आपको कुछ आअपयोगी बाते 
जाननी हो, तो में आपको श्री नरहरिभाओ परीखकी अनुवाद की हुमी 
प्रिस त्ोपाटकिनकी पुस्तक ' सहायवृत्ति '* पढ जानेकी सलाह देता हू । 
जैसा कि डाबविनने कहा है, मनृष्य जातिने जिसकी लाठी अुसकी 
भेस के न्‍्यायसे विकास किया है। यह सच है कि वह विकास परस्पर 
सहयोगसे हुआ है। यह वात आपको अस पुस्तकमें मिलेगी। में मानता 
हू कि वह पुस्तक हर विद्यार्थीको पढ़नी चाहिये। वह डाविनसे सर्वथा 
भिन्न दृष्टिसि लिखी गओ है, और असे पढनेसे सघणक्तिके प्रति आदर 
बढ सकता हैं। 

अहिसाके विकासका माप जेक रीतिसे निकाला जा सकता है। 
मनुप्य-समाजने धीरे-बीरे अहिसाकी ओर प्रयाण किया है, वह देजा 
जा सकता है। अआुदाहरणार्थ, अंक समय जैसा था जब अपराधीकों 
देहान्त दण्ड दिया जाता था। मिसके अछावा, छोटे-छोटे अपराधोंके 
लिमे अपराधीको काटोमे जलाकर, पानीमे डुबोकर या पत्थरकी 
मारसे सत्तम कर दिया जाता था। तेलमे तहने और चमडी अुधेडनेकी 
वाते भी कही जाती हे। ये क्र प्रथायें आज नहीं रही। राज्यकी 
आज्ामे भी अब्र यदि प्राणान्त दण्डकी सजा दी जाती #, तो अआसमें 
दमारा शुराव असे तरीके खोजनेकी ओर रहता है कि मसनेबालेकों 
कमसे कम थीटा हो। चैज्ञानिक या कसाओ छोग प्राणियोकी टिसा 
करते + असमे भी थे असा तरीया या साथन काममें लेसे है जिससे 
प्राणी यातना सहार से मरे] सयसि औक ओर यूद्-सामआम गिर्षुसि 
गम परगेराकी चार पद्धतिया बढती जा हैं, फिर भी सागरित 
गैएनमे में सब चीजें अधिसागग विकास बवछानेगाली #। मलुध्यन 
जिया की हे जोर पाज भी गरता है, किर भी असमें असने शाति 
था एसायेताश! सना नही विया। फ्योथि असर्म मर्माय झा 


नल का जन 
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हुआ है। मनुष्यको स्वभावसे ही जीवोका दु ख घटानेंमें सन्‍्तोष मिलता 
है। अहिंसा-शक्तिनें मानवताके विकासमें कितना योग दिया है, जिस 
पर आपमें से जितिहासके विद्यार्थी काफी छान-बीन करके मेक 
निवन्ध तैयार कर सकते हे। यह सारा विषय बहुत ही रसप्रद और 
महत्त्वपूर्ण है। आपमें से किसीको जिस विद्यामें प्रयत्त करना चाहिये । 


हरिजनवन्घु, ७-३-१९३७ 


| 
स्वतंत्रता ओर नियमन 


अेक विद्यार्थीनी नीचे लिखा प्रश्न पूछा है 


“४ हम स्वतत्रतामे विश्वास करते हे, फिर भी शालूाओमें 
विद्याथियोसे व्यवस्थित काम करवानेके लिझे नियमनका वोझ 
क्यो छादा जाता है? यदि वे स्वतत्र रूपसे काम न कर 
सकते हो, तो अुसका कारण क्या है? अन्हे स्वतत्र रूपसे 
काम करनेकी आदत डालना किसका फर्ज है? ” 
हम स्वतत्रतामें विश्वास रखनेवाले हे, जिसका अर्थ यह नहीं 
कि हम अराजकता या अव्यवस्थामें भी विश्वास रखे। देश आज जिस 
स्वतत्रताके लिओ आन्दोलव कर रहा है, वह ओेक खास प्रकारकी ही 
स्वतत्रता है। हमारा प्रयत्न असी स्वतत्रता पानेका है जिसमें देशके 
फारोबारमें विदेशियोका हस्तक्षेप न रहे । 

जिसके आअुपरान्त हम यह चाहते है कि देशका कारोबार चलाते 
हुओ अमुक वातोमे हर नागरिक तथा समाजको अपनी जिच्छाके 
मृताविक चलनेकफी स्वतत्रता हो। मिन वातोको छोडकर अन्य वातोमे 
नियमन न हो, असा कोओ भी समझदार मनुष्य नहीं सोचता | मतलब 


१८८ शिक्षार्मे विवेक 


यहू कि स्वतंत्र हिन्दुस्तानमें भी व्यक्तियों तथा समृहो पर अनेक 
प्रकारके अक्ुण, अनिवार्य कर्तव्य आदि रहेगे ही। 

जैसा देंगमें, वैसा दी सस्थाओमे भी --- यानी स्कूलोमे भी होगा। 

म॒द्रारालस के लेखकने स्वतत्रताकी अच्छी परिभाषा की है 
स्वतंत्रवाका जर्य है अच्छे काम करनेडी स्वतत्रता। चबलत काम करनेसे 
कनेव्य-भ्रप्ट होनेसे, गडहेंसे गिरनेसे जो नियमन रोकता है वह 
सख्नत्रताका विरोधी नहीं ह#। 

मतहद यह है कि व्यवस्थित समाज या सस्थामें कोज नियमन 
न हो यह स्थिति कमी आ ही नहीं सकेगी। जाज्ञा देने और माननेके 
उर्तव्य रहेंगे ही। यदि सवार हो सकंगे तो वे आज्ञा करने, काम 
प्रवाने तथा व्यवस्था रखनेके तरीकोमें होगे। अनतगढ शिक्षक वेतसे 
वर्गर्में व्यवस्था रसनेका प्रयत्त करेगा, मध्यम शिक्षक विद्यार्थियोकों ' 
लालच बतलाझर और अआत्तम शिक्षक कला और प्रेमके द्वारा वसा 
करेगा। नियमन अख़रे नहीं या अखरे तो कमसे कम अखरे, भितना 
ही किया जा सकता है। 


फिर भी नियमन तो नियमन ही रहेगा । कभी न कभी ती 

यह अमसरेगा ही। प्रेमका नियमन हो फिर भी आलसीओो असरें बिना 

नही रहेगा; जड़ मनृप्यकों भी असरेगा, जिसे अपनी बुद्धिका अत्यव 

गये हो, बुसठ्ों भी असरेया; और स्वच्छत्दी, व्यसनी, दुजनोहो भी 
अगरेगा। ये तो कहेंगे कि एमारी स्वतत्नताका हनन हो रहा हे 

शादा था समातमे नियम-भगके लिझे पराना अिलाज दाइपा 

"व जैसे शालासे दण्ट्फी प्रया घीरें-मीरे अठती जा रगा ४७ पैसे ही 

हम आशा बरें मि बड़ समात्से नी कद जायगी। ही सकता हैं हि 

निंगय भें इजमेपएट दिसीननध्विंशी प्रणरक रोगी मोनरर आठ 7 

गटणी लि्याह वर दानेतरी ्थाक्‍तया भी जाया परत सह £ वश 


शक ह.+ आर 4 आकर कक 
वित्त की संबपा लि अनियायँ होगा, जिर्गावि यश मात हहत 5 
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हट ८ जरा था उ््र के. अष्ाआ पुर नया लि 
सरता हि यों संदसा पसंद मय जामेंया। संभव गम 


स्वतंत्रता और नियमन १४९ 


करनेवाले विद्यार्थी अस्पतालमे जानेकी अपेक्षा बेंतकी सजा ज्यादा 
पसद करें। 

बालक या बडे स्वतंत्र रूपमें स्वेच्छासे अपना क्तंव्य पूरा नही 
कर पाते, अुसके कओ कारण हो सकते हे, अुदाहरणार्थ, काम करनेकी 
आदतका अभाव, शारीरिक या मानसिक रोग, हृदय और बृद्धिकी 
जडता, कोजी खराव आदत, कोमी स्वार्थ । ये लोग स्वतन रुपमे 
काम करने लगें, जिस ध्येयको सामने रखकर नियामकोको काम 
करना चाहिये। जिस सम्बन्धमे किस प्रकारके अुपाय किये जाय, जिसका 
शास्त्र धीरे-धीरे बनता और विकास करता जा रहा है। 

विद्याथियोको अक वात जान लेनी चाहिये. जबरन नियम 
पलवाना किसी भी शिक्षक या अधिकारीको पसद नही होता। प्रेमके 
सिवा किसी दूसरी रीतिसे चलनेवाले नियामककों भी जबरदस्ती करनेमें 
कोओ_ आनन्द नहीं आता। नियम पालनेकी आवश्यकताके कर्तंव्यमे से 
भुसे जो रीति सूझती है या आती है, अुसीका वह अमल करता है। 

नियम तोडनेवालोको स्वतत्र रूपसे काममें छगगानेका कतेंव्य 
केवल नियामकोका ही नही, वल्कि अच्छी तरह नियम पालनेवालों -- 
यानी दूसरे विद्याथियो और नागरिकोका भी है। भ्षेक विद्यार्थी 
स्वतत्र रूपसे काम न करे तो असे सुधारनेमे दूसरे विद्याथियोको भी 
मदद करनी चाहिये। 
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संस्कारी और असंस्कारी बालकोंका सहवास 


प्र० -- कओ माता-पिता अपने वालकोको गरीबोके लड़कोंके साथ 
नहीं खेलने देते। क्या यह आचित है? क्या जिससे वालक पर बुरे 
सस्कार पछइते हे? 

अु० -- यहा गरीब घब्द जितनी आर्थिक हीनता वतलाता है 
बुसकी अपेक्षा सास्कारिक या जातिकी हीनता अधिक बतलाता है। 
साधारणतः माता-पिता अपनी जातिके गरीब वालकोके साथ अपने 
वालकोके मिलने-जुलनेमें आपत्ति नहीं मानते । परन्तु जिन्हें वे 
अपनेसे नीची जातिके या हलके सस्कारवाले समझते है, ओुनसे नहीं 
मिलने देते । 

परन्तु अधिकतर तो जिसमें मिथ्याभिमान ही रहता है। मिलते- 
वाले बालक किस स्वभावके हूं, भुसी पर सारी वात निर्भर करती 
है। वचपनमें मेरे पिताके अंक हमालका लड़का मेरा घनिष्ठ मिश्र 
घा। अमके साथ हमालोके दो-तीन और छूडके मेरे साथ सेलते थे। 
आन खलटकोने मुर्से कमी बुरी आदते सिखाओी हो भंसा मु याद 
नहीं पढला। हा, आुनता प्रेम मजे अभी तक याद हैं। स्किन 
जिन निकाटके सम्रे-सम्बन्धियोंके छाज्कोंके साथ में मोगा था। शुनश्ष 
तो भैने बहतसे रोप सीसे थे। क्षेकके साथ रहकर मेंने बसे अपना 
ऐोटी-छोटी फोरिया करनेमें भी मदद दी थी। बुरी आडगे सिमार्से- 
गो 5 आधिकार वो उतने मगर न्पियोंयी गो समाते इनकी 7४55 ७४ 
होने है। यह गरीब भा खणवा गंदी गाडी देता तो में रमशा हि 
हा शा गाली उसेगी जगटय है, जिसमें तट दे सेवाता ४3 हि 
में राग हे रणशय्) में हाय अम बह्या हि भाओी, गहरी नही देगा 
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चाहिये तो वह मान लेता था। परन्तु जब सम्वन्वियोके लडके गाली 
देते और में अुन्हे रोकने जाता तो वे कहते, वडा आया समझदारका 
बाबा; तुझे अच्छा न छूगता हो तो हमारे साथ खेलने न आया कर | 
बादमें तो खेलनेकी गरजसे में अुनकी गन्दी भाषा सहन भी करने लगा 
और असमे कुछ मजा भी लेने लूगा। समान दरजेके बालकोने मुझे 
जो कुसस्कार दिये हे, अुनकी ओर यहा मेने थोडा जिशारा किया 
है। बडोमें यह अन्धविश्वास रहता है कि अुनके और अुनके समान 
दरजेवाले बालकों कोओ दुराचरण हो ही नहीं सकते। परन्तु 
कुसस्कार प्रायः समान दरजेके बालकोसे ही फैलते हूँ। 

जभिसलिओ अिसमें गरीब-अमीर या अूची-नीची जातिका भेद करना 
ठीक नहीं। हमारा लडका कैसा है और असके साथी कैसे है, जिसका 
व्यक्तिगत अध्ययन करके ही यह निश्चित करना चाहिये कि साथियोके 
साथ भूसे रहने देना अच्छा है या बुरा। 
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